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Elemente de rit acvatic in evolutia unei formule de origine crestina

Rezumat

In spatiul roman traditional, ritualurile calendaristice sunt bazate
constant pe doua sisteme de credinte: cea crestind si cea pagana.
Prezentam in aceasta lucrare o practica rituala puternica vazuta ca Epifanie,
si analizam atat elementele care justificd teologic obiceiul ca apartinand
vietii comunitatii crestine, precum si acele trasaturi care au aparut si s-au
dezvoltat in societatea traditionala. Analiza noastra este bazata pe numele
procesiunii, facuta de preot in casele satenilor, pentru a proclama sarba-
toarea crestind a Botezului lui lisus, si anume, Chiraleisa. Formula liturgica
greceasca Kyrie eleison a generat in limba roména termenul Chiraleisa,
care a aparut intdi in lumea rurala romaneasca din nord. In aceste regiuni,
celebrarea Chiraleisei este sinonima cu pelerinajul preotului care duce
crucea sau cu lordanul, ceea ce pare a fi un fel de a colinda colinde crestine
care sunt duplicate ale colindelor laice. In cele mai vechi variante atestate
de literatura etnograficd romaneasca, acest proces este indicat a fi avut si
rolul de alungare a demonilor de catre preot, care era anuntat de copii
strigand Chiraleisa, prin sunetul clopoteilor si prin miscarile de inconjurare
a spatiului domestic. Indicandu-se o legatura cu ritualurile acvatice antice,
se investigheaza sensurile termenului liturgic, ca procesiune prin care se
invoca ploaia, ca nume a unui demon de apa. Analiza noastra este sustinuta
de exemple din alte limbi europene, in care formula liturgicd greaca a fost
preluata si adaptata in context ritual folcloric.
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Aquatic Rite Elements in the Evolution of a Christian Formula

Sumarry

In Romanian traditional space, calendar rites are based on a
constant reference to the two belief systems: the Christian and the pagan
one. We presente in this paper a powerful ritual practice at Epiphany and
we analyze both elements justifying theological habit belonging to
Christian community life and those features emerged and developed in
traditional society. Our analysis is based on the name of the processions
made by the priest in villagers’ homes in order to proclaim the Christian
feast of the Baptism of Jesus, namely Chiraleisa. Greek liturgical formula
Kyrie eleison generated in Romanian language the term Chiraleisa,
occurred primarily in northern Romanian rural world. In these regions,
celebrating Chiraleisa is synonymous to the priest walking with the cross
or with the Jordan appears to be a type of singing Christian carols, that
copies and duplicates laic carols. In the oldest attested variants in
Romanian ethnographic literature, the role of the priest announced by
children who cries Chiraleisa, seems to have variants that indicate a
function for removing demons, through the sound of bells and movements
of encircling the domestic space. Indicating a link with ancient animist
water rites, there are investigated the meanings of liturgical term as
procession to invoke the rain and as a name of a water demon. Our
analysis is supported by examples from other European languages in
which the Greek liturgical formula was taken and adapted in the folk ritual
context.
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Elemente de rit acvatic in evolutia unei formule de origine crestina

Sistemul sarbatorilor calendaristice din mediul traditional romanesc privilegiaza intalnirea
normelor ecleziastice, cu practicile rituale de provenientd precrestina. Astfel, analiza unei
componente ritual-ceremoniale din ciclul sarbatorilor de iarna presupune luarea in consideratie a
doua tipuri de realitdti inseparabile, si anume discursul crestin supraordonat si actele ritual-
ceremoniale, din mediul popular de performare. Ne vom referi la sarbatoarea Bobotezei, moment
important de finalizare a ciclului celor doudsprezece zile si la modul in care a evoluat o formula din
imnografia crestind, in raport cu folosirea ei, in contextul unei cutume religios-populare. Este vorba
despre Chiraleisa, alaturi de variantele ei regionale, formuld care denumeste traditia preotului de a
merge ,,cu lordanul” sau ,,cu crucea”, prin casele credinciosilor, cu scopul de a vesti aceasta mare
sarbatoare crestind si de a sfinti gospodariile. Acest obicei identificat in special Tn nordul arealului
etnografic romanesc acopera totusi o mare diversitate de practici, din categoria celor laice sau
ecleziastice, dar i a contamindrilor reciproce, a celor doua sisteme de credinta.

Transformarea expresiei standardizate, teologice, a religiozitatii, la variabilele sale
functionale sau trecerea de la religia prescrisa, la religia practica, poate fi observata in evolutie, pana
la pierderea legaturii cu discursul religios, generator sau prin reinvestirea acestuia cu sensuri arhaice
precrestine. Patrunsa in memoria populara, formula de origine greceasca ,,Kyrie ¢leison”, va evolua
in stransa legatura cu sensul initial de invocatie si pana la o polisemie semantica, in relatie cu riturile
care o insotesc. La aparitia acestor modificari a contribuit si permisivitatea canonului ortodox
oriental, in comparatie cu cel catolic. In cultura religioasa vestica, aceasta formula liturgica ajunge
sa aiba semnificatia de strigat, care insoteste diverse ritualuri calendaristice (ital. crialesa sau cridar,
fr. kyriele, carole sau crier), fiind considerata in general o suprapunere a unei invocatii crestine, la
distractiile curtenesti medievale (Sahlin: 1940).

De la intrebuintarea sa ca rugéaciune, formula primeste semnificatia de anuntare a alaiului
condus de preot, fie in context ocazional (rit de ploaie), fie in cel calendaristic consacrat (Botezul
Domnului). Cea mai cunoscuta descriere a acestui tip de procesiune apare in opera Amintiri din
copilarie a lui Ion Creanga: ,,Cand veneau cele doud ajunuri, cate treizeci-patruzeci de baieti fugeam
inaintea popii, de rupeam omatul de la o casa la alta, si la Craciun nechezam ca manjii, iar la
Boboteaza strigam chiraleisa de clocotea satul”. Creangd nu doar ca atestd aceasta practica in satul
moldovenesc al acelor vremuri, ci pune in paralel obiceiul de la ajunul Craciunului, cu cel de la
Boboteaza.

Daca atat in timpul lui Creanga, cat si in contemporaneitate, Chiraleisa denumeste un rit
calendaristic, Tache Papahagi asocia aceasta formula unor ritualuri ocazionale, regasite inclusiv la
poporul grec: ,,e un strigat al grupurilor de copii, in special cei ce merg in fruntea procesiunilor cu
icoanele in mana” (Papahagi: 1923, 8). Desi am putea banui initial ca vorbeste despre procesiunea
din ajunul Bobotezei, Papahagi revine asupra acestei probleme in studiul sau despre graiul si
folclorul Maramuresului, pentru a preciza ca ,,mersul cu kirarecsa” reprezinta o procesiune pentru
invocarea ploii, la care satenii si preotul recurg in caz de seceta prelungitd, primavara si vara
(Papahagi: 1925, XVII). In afara sensului consacrat de perindare a preotului, cu ceata de copii, in
ajunul Bobotezei, dar deja legatd de acest reper religios, formula discutata apare intr-o marturie
etnografica din vechiul judet Dorohoi, publicatd in 1925, in revista ,, Tudor Pamfile”: ,In ziua de
Iordan, cand se intorc oamenii de la biserica, cu iasca aprinsa, inconjoara de trei ori casa, strigand
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chiralesa si pe urma intrd in casd, facand semnul crucii pe usa cu fumul de la iascd, zicand, ca in
acest mod se alunga strigoii, dracii si celelalte rele de la gospodaria lui” (,,Tudor Pamfile”: 1925,
16). Subliniem faptul, cd in ciuda momentului atasat Botezului crestin, gesturile taranilor
moldoveni, in lipsa prezentei clericului, au o puternica aura procesionald, cu finalitate apotropaica.

Ritual de Sanziene; foto: Radu Oltean

Aceleasi semnificatii se regasesc in nord-vestul tarii: ,,La Boboteaza, pruncii inconjoara cu
clopotele casa, grajdurile si alte edificii, pentru ca sa nu se apropie serpii” (Marian: 1994, 145).
Totusi, Tn aceasta ultima descriere, miscarea de Incercuire a gospodariei nu contine vreo raportare
la formula crestind avuta in vedere. Cu toate acestea, observam deja implicatiile apotropaice ale
mersului cu Chiraleisa. Fiind o sdrbatoare a sfarsitului de ciclu sarbatoresc, Boboteaza implica o
serie de acte apotropaice, atdt in mediul popular romanesc, in cel ortodox estic, precum si in
practica religioasd occidentald. In tarile catolice, acolo unde Botezul lui Iisus este urmat de
sarbatorirea celor trei Magi, credinciosii Inscriu cu creta sfintitd initialele celor trei vestitori, pe
peretii caselor, cu scopul de a exorciza eventualele prezente malefice (Caraman: 1931, 79).
Participarea copiilor la procesiunea preotului, in ajunul Bobotezei, s-a dezvoltat in corelatie
cu colindatul profan. Prelungirea formulei crestine de anuntare a preotului (din care nu lipseste o
nota umoristicd), cu versuri clasice de colind — urari directe, forma atestata in Maramures,
reprezintd o proba clard a asocierii acestui obicei cu aspectele colindatului copiilor: ,,Chiraleisa,/
Popa cu feisa,/ Preoteasa cu cutea,/ Carsnicu cu carligu,/ Dracu cu sacu./ Grau de primavara/ Si-
n pod si-n cdmara./ Cati carbuni in vatrd,/ Atatia petitori la fata./ Cate paie pa cotet/ Atatia petitori
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s-aveti./ Chiraleisa, tur aluni” (Cuceu/ Cornita : 2004, 32). Mai mult, in unele sate din Maramures,
,umblatul cu chiralexa” a fost atestat si intr-o forma, din care lipseste tocmai invocarea formulei
crestine. Copiii se limiteaza la a arunca boabe in curtea gospodarului si a rosti versurile consacrate:
,,Grau de primavara/ Si-n pod si-n camara/ Si pa prizma-afara” (Biltiu: 2003, 154).

Colindatul copiilor este, asa cum a fost explicat acest tip de profesorul Petru Caraman, o
datina diferita de cea a varstnicilor. Colindele copiilor sunt ,,simple urari directe, avand ca obiect
succesul 1n ale gospodariei, fericirea si sanatatea gazdelor. Ele sunt inseparabile, insa de motivul
cererii de daruri, mai totdeauna umoristice, prin amenintari comice la adresa gazdelor sau prin
exagerari in ce priveste darurile” (Caraman: 1983, 260). Considerdm ca doud pot fi motivatiile pentru
care datina umblatului cu Chiraleisa a atras acest tip de colindat. Cea, dintai motivatie este caracterul
lor de vestitori ai sarbatorii crestine, mai ales datorita practicdrii cu precddere a acestui obicei in
ajunul Craciunului. Profesorul Caraman citeaza in aceasta privinta opinia edificatoare a etnologului
bulgar Marinov: ,,Acestia nu sunt colindatori. Acestia sunt un fel de prevestitori ai nasterii lui lisus”
(Ibidem, 255). Astfel, colindatul copiilor a fost imprumutat din ajunul Craciunului, in cel al
Bobotezei si adus in postura de a vesti venirea oficiantului bisericesc, care, la randul lui, vesteste
sarbatoarea Botezului.

O alta caracteristica a colindatului copiilor, care a fost pdstratd in acest transfer este
importanta pe care acestia o confera primirii darurilor. Treptat, copiii au devenit caratorii darurilor,
pe care preotul le primea in fiecare gospodarie si astfel au fost asimilati acelor personaje special
investite cu aceasta functie, din alaiurile vérstnicilor. In Transilvania, ciritorii erau numiti adesea
»lepe”, dar si,,cai”, ,,desdgari”, ,,sdcari”’ (Barlea: 1969, 262). Aici trebuie gasita motivatia pentru care
copiii care strigd ,,Chiraleisa”, in Moldova sunt numiti ,,caii popii” sau ,,manjii popii”. Intr-o ancheta
realizatd in sate din judetul Botosani, in 2011, ni s-a spus ca acesti copii sunt numiti astfel tocmai
prin prisma strigatului ,,Chiraleisa”, asociat si celui ,,Ni-ho-ho”, rostit atunci cand insotesc preotul
prin sat, cu vestirea Craciunului. Deoarece sensurile formulei religioase nu mai sunt sesizabile in
mediul de performare, singura explicatie a ruralilor raimane aceasta asociere cu un nechezat.

In comunitatea catolicilor din Moldova, obiceiul ,»sfintirii caselor”, cu ocazia Botezului lui
lisus se remarca prin prezenta grupului de ministranti, care vestesc sosirea preotului, cu ajutorul
unui clopotel (Ciubotaru: 2002, 222). Conform raspunsurilor la Atlasul etnografic romdn, in Bihor,
,pitdrdii — copii pana la 10 ani, umblau cu un clopotel, dupi ce trecea preotul. Inconjurau casa de
trei ori §i urau. Primeau nuci, mere, pere” (Sarbdtori: 2002, 206). In judetul Hunedoara a fost
identificat un colindat de Boboteaza al copiilor, care ,,mergeau cu clopotele la gat, pe la case, dupa
ce trecea popa cu crucea” (Sarbatori: 2003, 274). Importantului rol apotropaic al clopotelor i se
adauga cel similar al strigatelor, Intr-o altd marturie etnografica din Transilvania, si anume la ,,uratul
cu Chiraleisa” al acelorasi grupuri de copii: ,,Purtau manunchiuri din carcei de salcie la caciuli,
colindete si talangi Tn maini si mergeau din gospodarie in gospodarie, inconjurau casele, surile,
facand vacarm pentru a alunga spiritele malefice, urand...” (Bocse: 2006, 64). Chiar daca se remarca
o0 prezenta constanta a copiilor, ca performeri ai acestui obicei care imbina de fiecare data valentele
augurale cu cele apotropaice, raspunsurile la Atlasul etnografic romdan indica o practica
asemanatoare, in judetul Cluj, dar asumata de catre grupul tinerilor necasatoriti: ,,La Boboteaza
fetele si baietii isi puneau clopote la gat si tingalai, faceau ocol de trei ori casei”. Nu lipseste nici
textul asemanator cu cel al copiilor dar care, de aceasta data, este rostit in absenta preotului:
,Kiralosa, mongolisa/ Rod in vaci, rod in boi,/ Rod in toate pe la noi...” (Sarbatori: 2003, 280).

Mersul preotului cu Chiraleisa sau cu lordanul este sustinut si de o alta practica populara,
incadrata simultan Tn categoria laicului si a religiosului. Jordanitul a fost considerat de specialisti,
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o varianta laicizata a procesiunii reprezentantului bisericii de Boboteaza si mai ales a stropirii cu
agheasma. In unele regiuni, aceasta imitare a preotului, de catre grupul iordanitorilor este numita
ciurlezit, termen care-si afla originea in aceeasi formula religioasd, Chiraleisa. Mecanismul de
transfer al sistemului popular, in cel ecleziastic si invers, poate fi inteles mai bine, daca aducem
in discutie un colindat de primavara, specific slavilor nordici. Ca reactie la popularitatea
colindatului de primavara in randul credinciosilor, clericii bielorusi au determinat nasterea unui
obicei pur religios, paralel celui al volocebnicilor, si anume, colindatul din a doua zi de Pasti a
aleluinicilor. Demn de subliniat este faptul ca denumirea celor din urma provine dintr-un cunoscut
refren liturgic: ,,Aleluia!”. (Caraman: 1983, 506). Efectul pe care-l are acest obicei eminamente
religios, asupra vechii datini laice este de natura sa induca o serie de motive crestine in colindatul
volocebnicilor, proces ireversibil, care a condus la seria de trasdturi comune, pe care le impart cele
doua tipuri de cutume.

Astfel, consideram ca iordanitorii sau ciurlezii din Muntenia si Oltenia nu se limiteaza la
copierea unui ritual religios, ci mai degraba isi reiau un rol ancestral, de a manipula magic apa
neinceputa si de a-i purifica astfel pe semenii lor. Acesti performeri isi asuma, cu ocazia unei
sarbatori crestine a apei, rituri de aspersiune care se practica de obicei in momente culminante ale
calendarului vegetational. ,,improrarea” caselor cu apa sfintita, adusa din biserica, asa cum este
descris iordanitul in unele sate transilvanene (Bocse: 2006, 72), se manifesta ca o varianta crestina,
de iarnd, a improorului de Sfantul Gheorghe. Nu este intdmplator, cd in raspunsurile la chestionarul
lui Hasdeu, informatorii au confundat iordanitul feciorilor de Boboteaza cu Paparuda, explicandu-
se ca udarea cu apa se face ,,ca sa ploud” (Muslea/ Barlea: 1970, 349), iar la intrebarea despre
riturile performate de Sanzaiene, reactiile celor chestionati 1i determina pe cercetatori sa constate
aparitia unei contaminari a udatului copiilor, cu obiceiul lordanului (Ibidem, 377).

Discutand sistemul riturilor calendaristice, Arnold van Gennep evidentiaza rolul important
al Bisericii care a reusit sa impuna practicilor strdvechi un caracter periodic (van Gennep: 1924,
47). Cu toate acestea, marile manifestari rituale nu au putut fi crestinate deplin. Adoptand o
aparentd si un nomenclator crestin, mentalititile pdgane au supravietuit sub diverse forme,
rezultand elemente sincretice. Riturile crestine de Boboteaza, mai recente decat gesturile de
venerare a fortelor naturii, pastreazd inca proba acestui sincretism. Elementele apotropaice care
domina sarbatoarea sfintirii apelor sunt indicii ale supravietuirii unui cult precrestin. Una dintre
trasaturile acestui ciclu, cea de sdrbdtoare a mortilor, reconfirma necesitatea alungarii unor spirite
non-umane, la incheierea intervalului. Subliniind ipostaza funebra a celor douasprezece zile in
Europa orientald, profesorul Petru Caraman arata cd tocmai Boboteaza este momentul in care se
anuleaza libertatea sufletelor mortilor, care s-au reintors pe pamant, la inceputul ciclului (Caraman:
1931, 77). Insa nu doar spiritele straimosilor sunt acum lisate sa circule in lumea viilor, ci si spirite
ale elementelor naturii, duhuri ale apelor, vegetatiei sau aerului. In folclorul macedonean, fiintele
misterioase numite Karkantzari, bantuind satele in perioada sarbatorilor de iarnd, sunt considerate
o specie de varcolaci, spirite salbatice si nedorite, de care taranii pot fi salvati, numai cu ajutorul
agheasmei aruncate de preot, in ajunul Bobotezei (Abbot: 1903, 75).

Pentru a elibera comunitatea de fortele solstitiale periculoase, ucrainenii lovesc gardurile
cu bete, trag focuri de pusca (Ibidem, 78), iar romanii ,,bat apele cu nuiele de alun si striga dracii
din apa” (Muslea/ Barlea: 1970, 349). Frazer mentioneaza actiunile violente performate in lumea
rurald a votyakilor, o populatie balto-finica din jurul Leningradului, In ajunul Anului Nou, spre a-
| alunga pe Satan din sat. Important este faptul ca, dupa ce lovesc cu bete toate colturile curtii, fetele
isi arunca aceste instrumente apotropaice in raul ce curge 1n apropierea satului, sperand ca Satan
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pluteste odata cu ele in josul apei (Frazer: 1980, 191). Intr-o alti comunitate fino-ugrica, spiritele
apelor (Vozoos) sunt indepartate in ajunul Bobotezei, dupa ce deranjasera in fiecare noapte satenii,
cu cantecele si dansurile lor valpurgice. Duhuri acvatice impure, locuind spatii liminale si intervenind
in plan uman, in acest timp sacru al interferentelor dintre lumi, VoZoos 1i pot atrage si ineca pe
oamenii care nu poarta cruci (Lintrop: 2004, 11).

Trecand de la ritul ocazional, la cel periodic, observam ca elementul comun, care rezista in
decursul acestei tranzitii, este raportarea la un rit acvatic, de care este legatd indirect, invocatia
apotropaica sau de vestire a insotitorilor unui alai, condus de slujitorul bisericesc. Practica
procesiunilor de ploaie, rogationes, este atestatd inca din secolul al V-lea in Occident, ca un raspuns
la supravietuirea in constiinta noilor crestini, a vechii religii vegetationale. Aceste mari adunari
religioase adunau in afara oraselor si satelor multimi de credinciosi. Insa nu doar roadele campului
erau vizate de aceste rugaciuni colective, ci si alte pericole, cum erau animalele marine, impotriva
carora erau oficiate astfel de procesiuni pe tarmurile marii (Brown: 2002, 166).

Riturile legate de apa, care se desfagoara in preajma Bobotezei, precum si in general in
contextul sarbatorilor de iarnd au valoare propitiatoare si in acelasi timp apotropaica. Etnologul rus
Piotr Bogatirev mentioneaza ca taranii din Prislop se scaldd intr-un rau, in noaptea din ajunul
Craciunului, pentru a se feri de boli (Bogatirev: 1998, 34). Credinta ca apele sunt locuite de fiinte
demonice 1i impiedica pe slavi sa se scalde in anumite perioade ale anului sau ale zilei (Porytskaya:
2004, 270). Cu toate acestea, imersiunea in apele vii, in contextul timpului sacru, poate atrage
protectia duhurilor acvatice.

In afara Bobotezei, numeroase alte momente ale calendarului popular sunt considerate
potrivite pentru captarea energiei numinoase a apelor. De pilda, in tarile Europei occidentale,
invocarea puterii taimaduitoare a apei se petrece cu predilectie de Sanzaiene, la sirbdtoarea nasterii
Stantului loan Botezatorul. Este mentinuta astfel, asocierea cultului arhaic al apelor, cu imaginea si
rolul Botezatorului. Consacrarea in mediul traditional ortodox a Bobotezei ca sarbdtoare suprema a
elementului acvatic este motivati de diverse elemente de credinti. In mediul catolic, Botezul lui
lisus este perceput in special ca moment epifanic prin excelentd, ca manifestare a naturii divine a
lui lisus, in timp ce conform dogmei ortodoxe, sarbatoarea respectiva este perceputa ca un prilej de
regenerare spirituala, a fiintei umane, prin simbolul apei sfintite. Daca Epifania occidentalilor
privilegiaza componenta transcendentald a sarbatorii, Boboteaza orientala evidentiaza posibilitatea
fenomenalului, de a accede temporar la sacru.

O bogata literatura de invatatura religioasa din primele secole crestine sta marturie asupra
insistentei autoritatilor bisericesti, de descurajare a bdilor nocturne in preajma sarbatorilor solstitiale,
a aruncarii de ofrande, in apele marilor rauri sau a procesiunilor la fantani consacrate pentru vindecari
miraculoase. ,,Bdile de Santul loan” practicate intens in secolele al [V-lea si al V-lea garantau, in
credinta acestor ultimi pagani, nu numai sanatatea si prosperitatea in tot restul anului, ci reprezinta
invocatii ale ploii bineficatoare (Hubert: 1967, 567). In spatiul carpato-danubiano-pontic, atat
romanii, prin sarbatorile lor ancestrale dedicate izvoarelor si fantanilor (Fontinalia), cat si stramosii
daci, al cdror cult acvatic este demonstrat de descoperirile arheologice ale unor altare, pe malul
marilor ape curgatoare au contribuit la mentinerea venerarii acestor forte ale naturii.

Nu omitem faptul ca, intr-adevar, multe dintre practicile legate de apa, in mediul folcloric
romanesc, sunt performate cu precadere in ciclul calendaristic al sarbatorilor de primavara si vara,
cum ar fi Dragaica, Paparuda, Caloianul. Preotul intervine deseori in mediul agro-pastoral prin
sfestanii, sfintiri ale primelor roade, ale turmelor sau in forma de invocare a ploilor, in caz de seceta
prelungita. Cununa ritualda de spice rezultata in urma seceratului, pastrata cu grija in gospodarie,

80



memoria ethnologica nr. 40 - 41 * iulie - decembrie 2011 ( An XI )

este sfintitd de catre cleric, atunci cand el vine de Boboteaza, iar uneori aceastd cunund nu este
pastrata pana la semanat sau la viitoarea recolta, asa cum se intampla in majoritatea regiunilor
romanesti, ci este distrusad in acel moment, iar semintele sunt aruncate peste gard (Sarbatori: 2003,
324).

Implicarea mediului ecleziastic in anihilarea fortelor naturale, ostile unor bune recolte este
dovedit de variante ale unui vechi exorcism, atestat in cartile de molitve romanesti, din secolele
al XVIl-lea si al XVIII-lea si care au circulat intens in mediul popular si teologic romanesc, al
acelui timp. Este vorba despre o conjuratie impotriva diavolului din ape, provocator de grindine
si ploi distrugdtoare. Textele din aceastd categorie au drept model o legenda apocrifa slava, care
prezintd confruntarea unui demon acvatic cu un arhanghel insarcinat de divinitate, sa vegheze
asupra acestui teritoriu (Timotin: 2010, 34). Unul dintre momentele anului ritual in care poate fi
indepartat pericolul grindinii este tocmai ajunul Craciunului, atunci cand specialistii, investiti de
catre comunitate cu acest rol ,,leaga piatra”, atragand-o la masa incarcatd cu roadele pamantului
(Voronca: 1903, 800).

Deopotriva investite cu functii benefice si malefice, ca multe alte fiinte sacre, spiritele
acvatice care stapanesc iazurile si raurile despre care vorbea deja parintele teoriei animiste, E. B.
Tylor (Tylor: 1876, 272) au diverse atributii vegetationale. Ele pot atrage sau indeparta ploile. O
credinta bucovineana spune ca ploile sunt aduse de balaurii care sug apa din iazuri (Pamfile: 1916,
95). Demonul raspunzator de caderea grindinii, din credintele medievale slavo-romane este o proba
a complexitatii acestui panteon acvatic. Fiinta deopotriva malefica si benefica, locuind in elementul
acvatic, stapanind spatiul dintre cer si pamant, acest demon poate fi influentat atat prin rugaciuni,
cat si prin exorcisme.

In credintele arhaice roménesti, apare constant teama de duhurile malefice care pardsesc
apele 1n ziua Bobotezei (Pamfile: 1997, 250; Marian: 1994, 152). Gesturile apotropaice oficiate de
clerici, stropitul cu agheasma si aruncatul crucii in ape curgatoare, indica asumarea unui rol activ
de anihilare a unor pericole supraumane. Aceasta conceptie este sprijinita de asemenea, de legenda
apocrifa bogomilica, despre zapisul semnat intre Adam si Satana, ascuns inca de la crearea lumii
sub o piatra din apa lordanului, contract sfaramat odata cu intrarea lui lisus in apele sacre si
botezarea sa de catre loan (Marian: 1994, 143). Unul dintre rolurile rituale ale iordanitorilor din
noaptea care precede sarbatoarea Bobotezei este pazitul fantanilor, o veghe motivata de o iminenta
murddrire a acestor puncte hierofanice, ale teritoriului domestic. De fapt, este vorba mai degraba
despre un pericol supranatural, decat de unul provenit din plan uman.

Legatura implicitd a sarbatorii crestine si a mersului cu Chiraleisa cu reprezentari acvatice,
pe care o dovedesc o serie de practici rituale discutate pana acum, poate fi confirmata si de cea mai
veche acceptie a formulei liturgice, pe teritoriul limbii romane. In Descrierea Moldovei, Dimitrie
Cantemir mentioneaza termenul Chiraleisa intr-o enumerare a stihiilor de care se tem superstitiosii
tarani moldoveni, ,,niste dumnezeiri necunoscute si duhluitoare a idolilor daci”. Mai tarziu, in
studiul sau de semanticd, Lazar Sdineanu confirma aceasta identitate mitologica a Chiralesei
(Saineanu: 1999, 195). Existenta acestui ,,duh rau” in inventarul mitologic romanesc, care nu mai
este reluata in literatura de specialitate ulterioara, poate fi asemanata cu o prezenta dintr-un alt
mediu traditional, cel al estonienilor din provincia Ingria. In secolul trecut, aceasti populatie
conservatoare oficia, cu ocazia praznicului Sfantului Ilie (o importanta sarbatoare vegetationala in
mediul popular), sacrificarea unui berbec, care era aruncat in rau si oferit astfel spiritului acvatic
ce stdpanea acest spatiu. In timp ce animalul era inghitit de ape, tiranii estonieni strigau impreuna
,Kirlouks”, numele sacru al acestui duh (Oinas: 1997, 203). Fiind considerat o prezentd malefica,
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Kirlouks este asemanat de cercetatorii baltici cu spiritele finlandeze ale apelor, Vesihiisi, responsabile
de boli grave. Specialistii nordici au incercat sa afle sursa acestei enigmatice formule, denumirea
duhului acvatic putand fi doar o confuzie cu exclamatia sau strigatul de anihilare a acestei divinitati.
Felix Oinas propune o etimologie de provenienta ruseasca, din forme ca kirolesu, kurelesu, kurolesa,
care, la randul lor 1si gasesc originea in refrenul liturgic grecesc Kyrie eleison. Folosirea frecventa
a formulei in spatiul etno-folcloric al slavilor orientali este confirmata de aparitia unui sens comun
extra-ritual. Pluralul kuralesy denumeste in limba rusa acte intolerabile sau nesabuite. Un interesant
context ritual in care este interpretat respectivul refren este cel al unui colindat de primavara, la
sarbatoarea Sfantului Gheorghe, atunci cand grupuri de copii merg din casa in casa, cu ramuri verzi
in mana, rostind cantece augurale de stimulare a viitoarelor recolte: ,,Sa strigdm impreuna, fratilor:/
Sfanta Kuralesa:/ Doamne, da-ne, spice de orz/ Si lanuri de grau...” (Oinas: 1997, 296).

Derivata din literatura crestina de ritual, acolo unde ipostaza repetitiva a litaniilor a fixat-o
in memoria colectiva a credinciosilor, Kyrie eleison, rugaciune de multumire si de invocare a evoluat
in riturile calendaristice romanesti si slave, intr-o formula polivalenta. Functia sa apotropaica
dominanta se integreaza in seria de gesturi menite sa incheie intervalul celor douasprezece zile si,
de asemenea, sa asigure un inceput favorabil noului ciclu vegetational.
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