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In tezaurul lexical slovac, ca si in cel ceh, este bine cunoscut
apelativul masculin drak (pl. draci), care se bucurd de o larga raspandire
pe tot teritoriul etnografic al respectivelor popoare, mai ales in lumea
rustici™”. Nu existd colectie de basme cehd sau slovaci, unde si nu-1
intdlnesti la tot pasul. Evident, datd fiind perfecta omonimie a acestui
apelativ — la forma lui singulara si chiar la plural — ia nastere de la sine
intrebarea, dacd el nu are cumva origine romaneascd. La prima vedere,
s-ar parea ci nu ne este ingaduit micar a ne gandi la asa ceva. In adevar,
insusi faptul ca el este general raspandit in ambele limbi slave
occidentale mentionate, ar constitui o dovadd peremptorie cd o
asemenea ipoteza nu se poate pune. Ea ne apare cu totul inacceptabila,
mai ales daca avem in vedere limba cehd, intrucat cehii nu se
invecineaza cu romanii §i sunt situati la o apreciabila distanta de ei. lar a
ne imagina ca sursa de expansiune romaneasca a exercitat o actiune de
iradiere atat de coplesitor de puternica asupra slovacilor vecini, Incat sa
izbuteascd a inunda nu numai intreaga Slovacie, ci prin intermediul
acesteia si tot teritoriul de limba ceha, s-ar parea foarte greu de admis,
dacd nu chiar neverosimil.

In ciuda acestor consideratii, noi credem ci nu numai ne este
permis s punem o asemenea ipoteza, dar si cd ea este foarte verosimila.
[ata o serie de argumente demne de luat in seama, care vin in sprijinul
acestei ipoteze:

1. In celelalte limbi slave, apelativul in chestiune nu mai e
atestat nicaieri sub acest aspect fonetic. Vestigiile relatate de Miklosich

* Universitatea ,,Al. I. Cuza”, lasi — Romania (1898-1980).

" O versiune in limba francezd a acestui studiu, usor modificatd, s-a publicat la
Madrid cu mai bine de trei decenii in urma. Vezi ,,Une influence roumaine sur les
langues slovaque et tchéque”, in vol. Logos Semantikos. Studia linguistica in honorem
Eugenio Coseriu, vol. V, Madrid, Editura Gredos, 1981, p. 149-160. Punem in
circulatie acum textul romanesc ce a stat la baza traducerii, pastrat intre manuscrisele
carturarului (Ion H. Ciubotaru).
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(npakous — apakoyHs si derivatul siu adjectival apakoyross)' sunt pe
de o parte sporadice, iar pe de alta, prezinta un fonetism special, care ne
indeparteazd mult de cel al apelativului ceh si slovac si care le
circumscrie unei alte sfere de influentd si anume exclusiv bizantina.

In cateva limbi slave moderne (dintre cele meridionale, slovena)
si 1n toate limbile slave orientale, apelativul respectiv e cunoscut sub
forma drakon si designeaza balaurul si zmeul basmelor populare.
Prezentand acelasi fonetism ca si primul din cele inregistrate de
Miklosich, el se raliaza la aceeasi sferd sudica de influenta bizantina.

2. Acest element lexical nu e de origine slava, ci greco-latina:
opakwv, -ovtog; draco, -onis. Cea mai apropiatd forma de aspectul
slovac si ceh, dintre acestea doua, este cazul rect al formei latine, desi
nici cu aceasta nu se identifica.

3. Ceho-slovacul drak prezintd un fonetism absolut identic
celui al romanescului drac, care trebuie raportat, fireste, la prototipul
latinesc draco.

4. Un fapt de capitala importantd, care trebuie relatat, este cd in
cazul de fata, atat la slovaci si cehi, cat si la romani, este vorba de un
termen eminamente folcloric. In adevar, drak ne introduce in lumea
fantastica a credintelor superstitioase ale slovacilor si cehilor, in
mitologia lor populard. Aceste credinte au invadat epica populara a
natiunilor respective si in special epica lor in proza si anume basmele si
0 anumita categorie de povesti cu substrat mistico-realist.

5. Apoi, un alt fapt decisiv in aceastd chestie, ¢ cd la romani,
cuvantul respectiv existd in toate dialectele — dacoroman, meglenit si
istroroman. Deci el trebuie raportat la acea straveche epoca, in care limba
romand inca nu se separase in dialecte, ceea ce inseamna chiar pragul de
jos al Evului Mediu. Vechimea mai mare a termenului la romani, decat la
cehi si slovaci, este asadar evidentd. Acesti slavi l-au imprumutat deci in
mod necesar din limba romana. De altfel, de aiurea nici nu l-ar fi putut
imprumuta. In adevir, este exclus si-1 fi primit de la vreun alt popor
romanic, direct sau prin germani, fiindca corespondentul lui drak prezinta
la aceste popoare forme cu totul deosebite. $i nici din limba veche slava
comund nu l-au putut avea, fiindca aceastd limba nu-1 cunostea; iar la
epoca la care romanii posedau deja termenul in limba lor, slovacii si cehii
inca nu se detasasera bine din complexul lumii slave ca popoare distincte.

' Franz Miklosich, Lexicon paleo-slovenico-graeco-latinum, Vindobonae, 1862-1865,
p. 175.
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6. Dar ni se va riposta cu toatd dreptatea: Cum au putut
imprumuta slovacii si cehii de la romani termenul folcloric drak, cand
continutul sdu semantic pare a fi departe de a se identifica cu cel al
termenului romanesc perfect omonim drac? Caci, este drept, drak la
cehi si slovaci designeaza balaurul policefal si chiar pe zmeul
credintelor populare, in timp ce dracul roméanilor corespunde ca sens
slovacului si cehului cert, adica pare a denumi o cu totul altd
reprezentare mitologico-folclorica.

O asemenea semnificatie insa — actuald — a termenului folcloric
romanesc nu infirmd nicidecum ipoteza unei influente din partea
romanilor asupra slovacilor si cehilor si vom arata de ce. Nu trebuie
uitat cd acest termen, fiind foarte vechi la romani — ca unul care face
parte chiar din fondul lexical de bazad al limbii lor — este natural sa
reprezinte, sub aspectul semantic, o etapd mai evoluatd fatd de cel
slovac si ceh. $i anume, noi sustinem ca Intr-o prima etapa — aceea care
tine de epoca veche romaneasca — rom. dracu a avut exact acelasi sens
ca si ceho-slovenescul drak. Si nici nu se putea altfel, fiindca acesta este
insusi sensul etimologic al apelativului in chestiune: cf. lat. draco si vgr.
opdkav, ambele designandu-1 pe sarpele fantastic de proportii gigantice.
De la o vreme insa, sub influenta a doud mituri antice captate de
crestinism, Tncd de la Inceputurile sale si integrate religiei lui Crist,
dracul a inceput sa fie imaginat de popor tot mai mult ca avand figura
unui sarpe si mai ales a unui sarpe urias sau balaur, pana s-a ajuns la
identificarea completa a balaurului cu diavolul. Unul din aceste mituri
este mitul apollinic al dracontoctoniei, dupa care, zeul luminii (AT6AA®V
dpakovroktdvog) — numai la cateva zile dupa ce s-a nascut — I-a ucis pe
uriasul sarpe Pyton. E ceea ce a dus la instituirea vestitelor jocuri
pythice (td movia devia sau simplu: téd movia) in onoarea lui Apollo,
comemorand la Delphi victoria divind. Amintim, intre concursuri, pe
acela care avea loc intre cantaretii din diferite instrumente muzicale — in
special din lird si din flaut — evocand principalele faze ale luptei. In
faimosul templu, consacrat acestui zeu la Delphi, unde se dideau
oracole inspirate de el, cicd pielea infricosatului balaur acoperea
trepiedul Pythiei.

Mitul este de fapt o transpunere in formd alegorica a luptei
dintre principiul lumii ceresti, reprezentat de Apollo, si cel al
intunericului — reflex al norilor negri si al furtunii — reprezentat de
balaurul Python. E vorba deci, la origine, de un mit atmosferic, cu
personificdri ale elementelor naturii. Pe de altd parte, cum Apollo,
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zeul soare, in Antichitatea greco-romana, intrupa in acelasi timp si
idealul frumusetii barbatesti, ca si al tineretii — dovada, marele numar
de statui antice, care se caracterizeazd tocmai prin ilustrarea acestor
atribute — mitul nu poate fi separat pe tema de basm universal
raspandita despre Fat-Frumos, invingdtorul balaurului. Astfel, eroul
uman al basmului, fiind incarnatia tipului ideal de frumusete si
totodata de vitejie, pusd-n slujba dreptatii, monstrul — prin contrast cu
el — ne apare drept personificarea urateniei si a fortei distrugdtoare.
In cadrul religiei crestine, mitul in chestiune a devenit cunoscuta
legendd hagiografica a Sfantului Gheorghe dracontoctonul, care
poate fi vazutd In mai toate bisericile si manastirile, la romani ca si la
alte popoare crestine, in special la cele de rit ortodox. In atmosfera
pur crestind, unde a fost atras vechiul mit, principiul intunericului si
al uréteniei, reprezentat de balaur, n-a intarziat de a se identifica
complet cu principiul raului, patronat si incarnat de diavolul Insusi.
Sfantul Gheorghe, marele mucenic crestin — strapungand cu sulita sa
balaurul — 1l ucide de fapt pe dracul.

Al doilea mit, precrestin si acesta, dar cu totul deosebit de cel
mai sus relatat, poate fi numit mitul biblic, dat fiind ca insasi sfintele
scripturi ale religiei crestine si anume chiar prima carte din Vechiul
Testament — a Genezei — este cea care 1-a facut popular in toatd lumea
crestind. Si trebuie sa accentudm ca, aici, n-a ramas in ipostaza unei
simple legende, ci a devenit dogma; ba inca dogma despre care se poate
afirma cd std la baza credintei crestine. De aceea, a si exercitat el in
popor o influentd mai pregnantd inca decat primul mit. Este mitul
diavolului, care — pentru a-i seduce pe cei dintdi oameni, traitori in
gradina raiului — a luat chip de sarpe si i s-a aratat Evei, indemnéand-o sa
manance fructe din marul oprit si sd-i deie si sotului ei, lui Adam.
Am subliniat caracterul de dogma al acestui mit, pe care e cladit intregul
edificiu al religiei lui Crist. El prezintd o capitald importantd pentru
orice credincios crestin, dat fiind ca oferd explicatia pacatului originar al
neamului omenesc.

Teologii, cu deosebire in timpurile mai noi, au cdutat sa-i dea
interpretari figurate, in tendinta lor de a-I scoate din sfera mitologica. Cei
mai multi dintre slujitorii altarelor insda, precum si marile mase de
credinciosi crestini, la cele mai multe popoare — complacandu-se in
legenda si mit — au primit mitul din cartea Genezei ,,ad litteram”. De aici,
consecinta logica, cd Dumnezeu — 1n marea sa bundtate — s-a Indurat si
acum aproape 2000 de ani, 1-a trimis pe pamant pe fiul lui, pentru ca, prin
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jertfa sa, suferind tot felul de chinuri, care au culminat cu moartea pe
cruce, sa-1 scape pe oameni de mostenirea grea a pacatului stramosesc; sa
rascumpere prin suferintele sale pacatul lui Adam si al Evei.

Asa stand lucrurile, nu e de mirare ca — inca din primele secole ale
crestinismului si de-a lungul intregului Ev Mediu si modern, pand-n zilele
noastre — iconografia crestind a reprezentat, in cele mai variate chipuri,
mitul pacatului originar. Ne este familiard tuturor figuratia naiva cu un
mar Incarcat de fructe, in jurul caruia este incoldcit un balaur urias, iar de
o parte si de alta a pomului, stind goi Adam si Eva, in timp ce sarpele o
imbie cu ochi vicleni pe Eva sa guste din marul oprit. Icoanele si frescele
bisericilor, ca si ale manastirilor romanesti — incepand cu cele mai vechi
si sfarsind cu cele ale timpului nostru — ne infatiseaza toate mitul acesta.
Si nu numai bisericile si mandstirile romanilor, ci si ale altor natiuni.
La noi 1nsa aceasta tema iconografica abunda intr-o masura exceptionala.
Ea ar putea constitui un foarte atragator subiect pentru un etnograf sau
pentru un istoric al artelor. E de mirare chiar ca pan-acum acest subiect
nu si-a gasit inca, la noi, specialistul competent, care sa fie ispitit a-1 pune
in lumina stiintificd cuvenita.

Ceea ce am vrut sd relevdim in mod special, este marea
popularitate a temei biblice cu mitul pacatului originar, in care sarpele
are rol principal, identificAindu-se in chipul cel mai desdvarsit cu
diavolul. Dar romanii — incd de la formarea lor ca natiune romanica
distincta — si-1 reprezentau pe diavol in mod obisnuit altfel decat sub
chip de sarpe si anume sub imaginea unui tap cu copite, cu coarne, cu
urechi mari ascutite §i cu coadd, avand in acelasi timp si trasaturi
antropomorfe. E tipul clasic al satirului din mitologia greco-romana.
In treacit fie spus, noi nu suntem de pérere ci aceastd reprezentare a
principiului raului trebuie atribuitd exclusiv mitologiei vechi
grecesti; ci avem convingerea ca ea caracteriza mai multe popoare
ale Antichitatii. Altfel, ar fi greu de explicat faptul ca ea este comuna
tuturor popoarelor Europei. Ca noi o cunoastem pe cale documentara
mai ales de la grecii antici, aceasta se datoreste Tmprejurdrii ca ei, ca
popor de inaltd culturd cum erau, au putut inregistra si transmite
viitorului, pe cale literard, precum si pe cale plastica, imaginea in
chestiune; 1n timp ce altele, care nu aveau cultura grecilor, n-au
putut-o transmite mai departe prin mijloacele culturii superioare, ci
numai pe calea traditiei orale de esentd folcloricd. Nu trebuie uitat
insd ca satirii erau personaje mitologice din cortegiul zeului
Dionysos, al carui cult avea foarte intime aderente cu unele credinte
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religioase ale tracilor si ale frigienilor. Mitografi antici — bazandu-se
pe anumite mituri si legende 1n legaturd cu peregrinarile zeului
vinului — vorbesc adesea despre originea tracicd a acestui cult. In
special, despre sarbatoarea Dionysiacelor trienale — té tpie — Tnpikd
Awoviolo — se credea ca au patruns la greci din Tracia. Ba chiar insasi
instituirea lor era atribuitd lui Orfeu, despre care legendele antice
povestesc c-ar fi fost de neam trac. Amintim apoi, si de epitetul
Sabazios, de origine traco-frigiand, pe care-l1 intdlnim uneori in
monumentele literare vechi grecesti designandu-l pe Dionysos sau
insotindu-1 numele. Asadar, e foarte probabil ca reprezentarea mitica
de satir a diavolului sa fie, la romani, chiar o mostenire tracica. De ce
nume se vor fi servit vechii romani, de la inceputul Evului Mediu,
pentru a denumi acea reprezentare a spiritului raului — continuatoarea
satirului antic — nu putem sti. Nu este exclus ca ea sa fi fost designata
printr-un termen de origine dacica, necunoscut noud azi. Dar si mai
probabil e ca termenul sa fi fost de origine greceasca. Ne gandim in
special la daipwv si la dtaforog. E drept ca noi le avem de mult pe
amandoua aceste apelative in limba sub forme ca demon, dimon,;
diavol, ghiavol. Dar, totusi, acestea amandoud par a fi destul de
tarzii. In adevar, daca pe doforog l-am fi primit in etapa formarii
noastre ca popor — adica daca el ne-ar fi venit direct din sursd romana
de la diabolus — ar fi trebuit sa sune cu / rotacizat, deci ghidor sau
ghiaur. Sa presupunem ca forma rotacizantd a existat candva, dar a
fost mereu franata de frecventa transmisiunii acestui termen in popor
pe cale oficiald, bisericeasca? Mi se pare nesatisfacatoare o asemenea
explicatie. Ori mai degraba sd presupunem ca forma rotacizantd a
existat candva, dar a disparut de la un timp, substituindu-i-se complet
forma oficiala?

Acest personaj important al mitologiei populare romanesti mai
cunoaste si numeroase alte nume, in special eufemistice sau
exorcizante — de obicei in formd perifrastica; totusi e foarte greu de
spus daca vreunul din ele ar putea fi acceptat ipotetic ca nume originar.
Faptul, pe care am vrut sa-1 relatdm cat mai clar cu putintd prin aceasta
discutie, este ca reprezentarea de tipul antic a diavolului-satir — in etapa
straveche romaneascad — nu era designata prin numele dracu, ci printr-un
altul. Termenul dracu denumea numai balaurul, care era mai mult decat
un monstru fantastic cu puteri supranaturale, dat fiind ca el implica si
atribute demoniace. Dar Tn momentul cand reprezentarea balaurului din
mitul apolinic si din cel biblic, designata de vechii romani dracu, a
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ajuns sd se identifice — in ce priveste semnificatia sa — cu reprezentarea
antica a diavolului-satir, s-a Tntamplat un interesant fenomen lingvistic:
confuzia de continut a celor doud reprezentari figurate, ambele
imaginand in doua moduri diferite unul si acelasi personaj demoniac, a
antrenat, precum era si natural, confuzia de nume. Din acel moment,
numele dracu al monstrului din cele doud mituri (mitul biblic si mitul
apolinico-hagiografic) a inceput a fi utilizat tot mai frecvent pentru a
denumi o altd reprezentare miticd antica, foarte adanc inradacinat in
sufletul popular si anterioara reprezentdrii, care avea ca substrat mitul
apolinic si mitul biblic. Astfel, a avut loc transferarea numelui dracu de
la reprezentarea demonului-balaur asupra reprezentarii demonului-satir,
substituind de la o vreme, In mod definitiv, vechiul nume al acestuia
din urma.

Cand apelativul dracu a ajuns sa fie raportat la diavol — adica la
fiinta supranaturald, care personifica raul prin contrast cu principiul
binelui ilustrat de Dumnezeu — reprezentarea fantastica a monstrului cu
chip de sarpe gigantic si policefal, a trebuit sa fie denumita printr-un alt
termen. Acesta e apelativul ,balaur”, care pare autohton, dar a carui
origine e inca necunoscutd. Sau, e designat prin termenul zmeu, care e
de origine slava. In basmele slovace si cehe, acest personaj mitic este o
aparitie extrem de frecventa. Nu exista nici o colectie de basme, unde sa
nu-1 intalnim.

Parasind acum domeniul folcloric — la care am facut apel
numai pentru a putea urmari si intelege just un fenomen lingvistic
romanesc — sd examindm acest fenomen exclusiv in evolutia lui
semanticd. El prezintd doud etape transant distincte:

I. Etapa veche, cand dracu avea la romani sensul de balaur si de
zmeu, adica sensul sau etimologic, care € comun la un mare numar de
popoare europene, apartinand diferitor familii;

II. Etapa medievala tarzie, cand dracu capata sensul de diavol
sau de demon raufacator, adica denumeste personajul mitico-folcloric,
care in credintele poporului roman incarneaza principiul raului.
Evident, imprumutul slovac si ceh nu a putut avea loc in cursul etapei
a doua, cdci atunci drak ar fi trebuit sa denumeasca in limbile acestor
doua popoare — intocmai ca si omonimul sdu romanesc — personajul
mitico-folcloric al diavolului. Ci el reprezinta influenta, asupra careia
s-au scris destul de multe studii, care, Inca din cursul secolului al XIX-lea
pana azi au avut ca obiect reflexul de ordin lingvistic — iar uneori, desi
mai rar, si pe cel etnografic — al migratiei pastorilor roméani in lumea



50 Petru CARAMAN

carpato-slavd. Marea majoritate a acestor investigatii se datoresc
cercetatorilor slavi, multi din ei apartindnd chiar vreuneia din
natiunile, la care vechea si masiva peregrinare romaneasca a lasat
urme in cultura populard, urme consemnate intr-un mod atat de
incontestabil de limba lor. Nu e vorba aici de transhumanta péstoreasca,
ci de o migratiune de mare amploare, de tipul transgresiunii
metanastasice, In urma céreia o intreagd natiune pleaca in cautarea de
pasune, dincolo de sfera padurilor — pe culmea plaiurilor — adica un gen
de ampla schimbare a vechilor sale asezari. In special cehii au fost
preocupati de acest subiect in legatura cu grupul dialectal morav:
,moravské Valassko”. Existd insd si unele contributii romanesti,
incepand cu cea a lui T. T. Burada®, care e cea mai veche. Dar se poate
afirma cd problematica neobignuit de complexd a acestui fenomen
etnografic si istorico-lingvistic e departe de a fi fost epuizata. Cea mai
veche cronicd rusa ne vorbeste despre viahii, care locuiau 1n regiunea
dunareana, unde au venit in conflict cu Ugrii Albi si chiar cu slavii,
raportandu-i cronologic cam pe la finele secolului al IX-lea, ceea ce ne
apare ca foarte verosimil’.

Unde anume s-a stabilit contactul dintre poporul roman si cel
slovac? Fireste, in partea de nord a teritoriului dacic, unde — de la
asezarea lor pe versantii Carpatilor nordici si-n campiile de la poalele
acestora — slovacii au devenit vecinii imediati ai romanilor. Dar oare, o
radiatie lentd a influentei romanesti, care sa fi avut loc exclusiv pe cale
obisgnuita a interferentelor de la frontiera etnografica, ar fi putut ea duce
la o realizare ca aceea a infiltrarii unui termen asa de important, pe un
teritoriu atat de vast, cuprinzand toatd Slovacia si toatd Cehia? Fara sa
contestdim aceastd influentd de tipul osmotic, care este cea normala,
trebuie s o avem in vedere cu precadere pe o alta, care a existat paralel
cu prima si care iesea cu totul din comun, depdsind-o cu mult. Asadar,
singura care explicd fenomenul este marea migratie pastoreascd a
vechilor romani de-a lungul Carpatilor nordici, pe care acestia i-au
strabatut cu turmele pand la ultimele lor ramificatii, in cautarea de
pasuni bune. Astfel, ei au cutreierat nu numai toatd Slovacia muntoasa,
ci au patruns si pe o buna parte din teritoriul de limba ceha, in Moravia.
O asemenea infiltratie oferea, evident, alte posibilitati de influenta decat
cele de tipul obisnuit.

2 Teodor T. Burada, O calditorie la romdnii din Moravia, in LArhiva”, anul V,
numerele 5-6, lasi, 1894, p. 266-293.
* Louis Léger, Chronique dite de Nestor, Paris, 1884, p. 8.



O INFLUENTA ROMANEASCA ASUPRA LIMBILOR SLOVACA SI CEHA 51

Pe de-altd parte, nu e vorba aici de o penetratie izolata a unui
termen, ci de un iIntreg repertoriu lexical romanesc: in primul rand
toata terminologia pastoreasca, prin elementele ei cele mai insemnate,
precum si un numar apreciabil de altele din domeniul vietii spirituale.
In cadrul acestei mari influente — exercitate de pastorii romani asupra
slavilor din zona Carpatilor nordici, pe care acestia i-au strabatut pana
la capat — se plaseaza si apelativul drak al slovacilor si cehilor.
O dovada concreta ca fixarea lui la aceste popoare — cu radacini
implantate atdt de adanc in limbile lor, ca un ecou al credintelor
folclorice — trebuie pusa pe seama acelei vechi migratii romanesti o
constituie faptul cd o dard adanca — nestearsd pand azi — a acestei
influente marcheazd drumul ciobanilor nostri catre Slovacia si
Moravia. O aflam chiar in limba ucrainenilor si polonilor subcarpatici
in remarcabilele studii ale savantului polon Lubomir Sawicki,
intitulate: Szatasnictwo na Woloszczyznie Morawskiej, care a aparut
intai sub titlul Wedréwki pasterskie w Karpatach®, apoi continuate in
Materjaly antropologiczno-archeologiczne i etnograficzne, tom XIV,
Krakow, 1919, p. 81-136. In zadar, unii autori au cautat si reduca
proportiile acestei influente. Ea este in adevar de o uimitoare bogdtie
in termeni specific ciobanesti. Intre acestia, insusi eminentul etnograf
bulgar Cristo Vakarelski’ a comis o asemenea eroare, prezentand o
serie de cuvinte ca avand origine bulgard, in timp ce ele sunt curat
romanesti! Citdm intre acestea: urda-vurda, gruda, kata, kaculka,
kaskaval, kebe, kilér, kofa, kulastra, marléne etc. Inainte de el
incercase sa faci acelasi lucru dr. D. Créanjala®.

Apelativul drak, cu sensul de balaur, ne este atestat de o
colectie de basme ucraino-carpatice, de unde a fost inregistrat si de
lexicograful Zelechovskyj’. E o influentd exercitati asupra limbii
ucrainenilor si polonilor carpatini. O urma a lui o afldm Intr-un basm
cules de S. Czambel dintr-un sat din Slovacia, cu numele Slovenska
Ves, locuit in majoritate de populatie polond. Si anume, o aflim sub
forma dragos < *drako$ < drak + suf. -0s/, cu sensul de balaur inaripat,

4Cf. Sprawozdania tow. nauk, Warszawa, 4, 79, 1912, p. 106.

* Cf. Milchverarbeitung und Milchprodukte bei den Bulgaren, in Vichwirtschaft und
Hirtenkultur — ethnographische Studien, hgg. Von Laszl6 Foldes, Akad. Kiado,
Budapest, 1969, p. 547-573.

 D. Créanjald, Rumunské viivy v Karpatech se zvldstim zietelem k moravskému
Valassku, V, Praze, 1938.

7 Evgheni Jelehovski, Malorusko-nimetkii slovar, t. 1, Lvov, 1886, p. 203.
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avand doudsprezece capete. E vorba de o reprezentare mitico-fantastica,
in care fuzioneaza imaginea balaurului propriu-zis cu cea a zmeului.
Basmul povesteste cum un tandr viteaz — insotit de trei animale
puternice, foarte devotate Iui — trecand printr-un oras mare
invesmantat In doliu, intreaba pe hangiul la care trasese ce s-a
intamplat acolo. Acesta i-a spus ca fiica regelui din tara aceea fusese
blestemata — incd de cand era in pantecele mamei sale — sa fie rapita de
un zmeu §i ca tocmai atunci se implinea sorocul, asa ca ,,dragos o
dvanac glowow mo pris¢ po num...” (,,balaurul cu douasprezece
capete are sa vind dupa dansa...”) Cf. S. Czambel, S/. rec¢, p. 455.
Dar iatd mai departe scena cu aparitia balaurului-zmeu, care vine sa-si
ia victima, ce-1 fuse destinata, pe nefericita printesa: ,,... jak ten drago$
z dvanac glovani lecol, tak $e strommii volati...” (,,...asa mi-ti zbura
de avan balaurul acela cu doudsprezece capete, incat se rasturnau
copacii...”) — cf. ibidem. Apoi, prin viclesug, viteazul prinde mainile
zmeului 1n despicatura unui copac — chipurile, ca sa-i indrepte
degetele, dupd cum le fusese intelegerea — ,,...Ze ma dragos§ krive
palce” (,,...pentru ci are zmeul degetele strambe...”). In fine, eroul
porunceste credincioaselor sale slugi — lupului, ursului si leului — sa-1
facd mici farame pe infricosatul zmeu: ,,...roztargajce dragosal...”
(,,sfasiati zmeul!”) — cf. ibidem.

Credem ca forma derivatd dragos a existat de asemenea la
slovaci in trecut, dacd nu chiar si astazi pe undeva, in graiul dialectal,
alaturi de prototipul sdu general raspandit drak. Este ceea ce ne face sa
credem ca numele domnului descalecator al Moldovei, Dragos, care era
originar din regiunea Maramuresului — adica de acolo, unde lumea
romaneasca se hotdrniceste cu Slovacia — nu trebuie raportat
etimologiceste ca obisnuitul prenume omonim la vsl. Dragos < epit.
Hpazv + suf. -os. Fonetismul apelativului si al numelui in chestiune — cu
transformarea consonantei ,,fortis” afona in ,,lenis” sonora — se datoreste
faptului ca in urma atasarii sufixului -os, a rezultat un derivat bisilabic,
ceea ce a facut ca consonanta k sa cada in silaba neaccentuata, devenind
astfel ,,lenis” si totodata fonica. Asadar, identitatea fonetica a numelui
voievodului intemeietor de tara, cu numele general cunoscut, la noi,
Dragos, de origine pur slava — In lumina ipotezei noastre — ne apare ca o
simplda coincidentd. Nu-i mai putin adevarat insd ca apelativul in
chestiune, odatd ce a devenit nume de monarh, a putut consolida
popularitatea celuilalt nume, de origine veche slava, care avea substrat
afectiv prin excelenta. Aparitia lui i-a asigurat o raspandire geografica si
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o frecventa mai mare ca nainte pe cuprinsul Moldovei. Antroponimul
voievodal este dintre acelea care se atribuiau baietilor, ca un fel de
,hom de guerre”, sau mai precis, ca un ,,nomen terrificans”, care, la un
comandat de oaste, avea menirea sa semene groaza printre dusmani la
auzul lui. Obiceiul de a se da astfel de nume badietilor era in trecut
cunoscut multor natiuni din Europa; dar mai ales avea el o veche si
adanc 1inradacinata traditie la popoarele din Orientul apropiat, cu
deosebire la turco-tatari si arabi.

In ce priveste cronologia imprumutului termenului folcloric drak
la slovaci si cehi, ea nu poate fi separata, fireste, de cea a marii influente
romanesti asupra slavilor carpatici In general si asupra acestor doud
popoare in particular. E vorba de mentionata influentd — pdstoreasca
prin excelenta — pe care au iradiat-o mase compacte de ciobani romani
in cursul migratiei lor de-a lungul intregului lant al Carpatilor nordici,
prin lumea slava intalnita in calea lor. Cei ce s-au ocupat cu studiul
acestor migratii, sunt toti de acord cd ea este de o vechime respectabila
si au raportat-o, cronologic, la Evul Mediu. Dar Evul Mediu este una
din cele mai lungi epoci din istoria popoarelor Europei, asa cd nu e
deloc indiferent, cdnd anume pe parcursul lui se stabileste perioada
evenimentului in chestiune.

Ipotezele diversilor cercetdtori se deosebesc sensibil cand e
vorba sa determine mai precis momentul istoric cand a inceput migratia
roméaneasci si mai ales cat a durat ea. In orice caz, putem afirma ci
indiferent de timpul cand stabilesc ei evenimentul respectiv, chiar daca-i
avem 1n vedere pe cei care il raporteaza la datele cele mai vechi, propun
date prea tarzii pentru migratia pastoreasca a romanilor spre vest. Ea a
avut loc cu mult mai timpuriu. Existenta acestui apelativ cu sensul de
diavol, in toate dialectele limbii roméane, ne indica foarte clar ca el nu
putea patrunde la slovaci si cehi decét Tnainte de separarea roméanilor in
grupe dialectale, caci numai in epoca aceea veche si incd nu chiar la
sfarsitul ei, acest apelativ il designa la romani pe balaur si pe zmeu.

La datele, cand diferitii cercetatori ai marii migratii romanesti
raporteazd acest eveniment, drac nu mai insemna demult balaur sau
zmeu, ci exclusiv diavol. Noi sustinem cd ea a precedat-o pe cealalta
mare migratie spre vest a unei ramuri ucrainene. Dupa noi, valul
expansiunii compacte ucrainene — revarsandu-se in aceeasi directie i pe
aceleasi cai — s-a statornicit in regiunile subcarpatice, strabatute
pan-atunci de-a lungul anilor de ciobanii romani, si astfel aceastd
populatie slava a blocat drumul vechi al marii migratii roméanesti.
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Aceasta a avut de efect ca romanii aflatori spre indepartatul vest pe linia
Carpatilor, nemaiavand contact direct cu marea masa etnicd romaneasca
de pe cuprinsul Daciei, au fost izolati in mijlocul lumii slave. Rezultatul
a fost cd treptat ei s-au deznationalizat, pan-au disparut complet ca
natiune distinctd: unii s-au cehizat, altii s-au polonizat, altii s-au
slovacizat, iar altii s-au ucrainizat, disparand in cele din urma total
etniceste. Ei au exercitat insd puternice influente asupra acestor
popoare, ceea ce se poate constata in limba, obiceiuri si datini, costume
etc. In special insd in viata ciobdneascd au lisat urme adanci: atat in
tehnica acestei profesii — instrumente si unelte de tot felul, fabricarea
variatelor produse lactice — cat si in terminologia pastoreascd, deosebit
de bogata si existenta pana-n zilele noastre.



