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Forme de integrare sociala si cosmica. Gandirea simbolica

Cultura traditionala este o realitate care implicd o multitudine de aspecte, in special de ordin
spiritual, si care si-a consolidat pozitia de-a lungul timpului intre alte culturi, aducand importante
contributii pentru evolutia fenomenului cultural, in general. Pentru omul traditional, cultura reprezinta
un sistem organizat de relatii cu lumea si cu Universul. Omul societdtii traditionale este un Zomo
significans, reusind sa-si dezvolte capacitatea de semnificare si comunicare. El este in acelasi timp si
un homo religiosus. Raportandu-se la Cosmos, el si-a cucerit locul in Univers.

Asa cum majoritatea cercetatorilor au afirmat, sacrul reprezinta pentru omul traditional conditia
sine qua non a integrarii n Lume, pentru ca existenta sa sa primeasca un sens dincolo de aceastd lume,
prin integrarea in Marele Tot. In afara sacrului, lumea nu mai exist4, in interiorul profanului el, sacrul,
este ordonator. Absenta lui Tnseamna pierderea capacitatii de orientare.

Sacrul si profanul impreuna il definesc pe omul religios, ele se afla doar aparent in opozitie,
situandu-se, in fapt, intr-o relatie permanenta de interconditionare. Prezenta lor in viata omului trebuie
sa fie echilibrata deoarece sacrul este o stare primejdioasa, greu de manevrat si de inteles, daca nu-i
cunosti si nu-i respecti legile, iar profanul se afld intr-o permanenta incercare de invadare a sacrului.
Prin intermediul riturilor, se realizeaza echilibrul necesar. Opozitia lor este absolut necesara,
asigurandu-i omului existenta atat in plan vertical cat si in cel al orizontalului.

Prin experienta religioasa, omul devine un subiect existential, care exista aici si acum,
implicandu-se existential. /mplicarea existentiald inseamnd gestul insotit de cuvant sau, mai bine,
gestul devenit cuvant, dar si discursul devenit demers existential ! Acest tip de experienta se construieste
pe structurile unei gandiri simbolice. In acest context comunicarea este matricea in care sunt
incorporate toate activitatile umane®. Asadar, vom fi de acord cu ideea potrivit careia, prin intermediul
comunicarii, omul isi descopera si redescopera locul sau in lume, cunoasterea corespondentelor, a
semnelor, a semndturilor reprezinta fara indoiald o educare, un preambul al pregatirii spirituale, ea
fiind o punere in stare de receptivitate a mesajelor venite din Invizibil, deci a implinirii individului,
precum §i punerea in stare de emitere, catre semnalele venite din Invizibil.?> Simbolul trebuie privit,
credem, ca principala forma de construire a acestei rationalitati a Cosmosului pentru ca prin simboluri
nu se intentioneaza o imitare a Naturii, ci o reprezentare a acesteia. Redarea Lumii, a Naturii prin

imagini, permitdndu-i individului sa se situeze in interiorul /ucrurilor si sa comunice cu ele.

'Aurel Codoban, Sacru §i ontofonie, Editura Polirom, Tasi, 1998, p. 41.
“Daniela Roventa-Frumusani, Semioticd, societate, cultura, Institutul European, lasi, 1999, p. 37.
3Jean Servier, Magia, Institutul European, Iagi, 2001, p. 121.
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Existenta campului simbolic ca o constelatie de imagini diferite, dar solidare din punct de
vedere semantic, se explica prin faptul cd pentru evocarea unei realitati este necesara concentrarea mai
multor imagini simbolice. Actualizarea unui sens simbolic nu implicd o selectare semanticd, adica o
rupere de celelalte sensuri. Selectarea semantica se produce doar in discursivitatea verbal-conceptuald,
unde un cuvant polisemic nu poate sd retind decat un singur sens, cel adecvat contextului, elimindndu-
le pe celelalte*. Un simbol arhaic poate aparea insa in diverse contexte mitice si rituale; fiecare context,
in loc sa provoace un proces de selectare semantica, dimpotriva, determind procesul invers de cumulare
si de Tnsumare a sensurilor. Functionarea unui simbol intr-un anumit cdmp simbolic, cand 1 se solicita
solidaritatea cu alte imagini, oferd una din cele mai privilegiate ocazii de actualizare a virtutilor sale.

La nivelul mentalitatii de tip traditional, in relatia sa cu Lumea, individul va juca in permanenta
un rol, el incercand prin actiunile sale sa-1 interpreteze pe Celalalt — nu sa-1 copieze, nu sa-1 analizeze
—; acest tip de interpretare presupune, in mod obligatoriu, o relationare totala intre cei doi parteneri aflati
in procesul de cunoastere. Relationarea este cea care produce intelegere. Universul nu este perceput de
mediile traditionale ca suma unor parti, ci ca un Intreg intre partile caruia exista o interdependentd
relationald. Actionarea asupra unui compartiment va produce efecte in toate celelalte. De aceea era
necesard nu doar cunoasterea componentelor intregului, ci si a functiilor pe care fiecare parte o avea
la nivelul totului.

Simbolul este cel care i-a permis individului sa atingd acest nivel de profunzime in procesul de
cunoastere. El are puterea de a raporta orice element la un sistem capabil sa 1i descopere natura
semnificativa.Gandirea simbolicd si limbajul simbolic ne apar, deci, ca structuri de adancime care
modeleaza comportamentul. In nici un caz simbolurile nu sunt simple figuri de stil, ele aparandu-i
chiar si omului modern ca puncte de referinta care il ajutd sa dea o anume ratiune experientei.

Conform lui Johan Huizinga cultura apare in formd de joc, cultura la inceput este jucatd®.
Jocul este o forma de reprezentare care se manifesta la nivel individual, dar mai ales colectiv, prin
instaurarea unei ordini. ,/n formele jocului cultural au luat nastere insesi ordinea comunitdtii gi
inceputurile formei de stat primitive®. El este proiectat intr-un anumit spatiu si timp, izolandu-se de viata
obisnuita.

Atunci cand vorbim de o actiune sacrd, jocul nu mai apare doar ca forma de reprezentare, ci ca
formd de identificare. Masca, deghizarea sunt elemente ale jocului prin care omul ia o atitudine ludicd
si traieste o stare de spirit noua. El trebuie sa constientizeze 1n acelasi timp ca prin joc 1si asuma o noua
identitate, fara a se identifica cu masca. Aceasta din urma este un raspuns la incercarea omului de a
intelege si de a se intelege.

Omul descopera treptat semnificatiile Lumii din jurul sau, prin intermediul imitdrii, simuldrii,
reprezentirii etc. In acest mod, ajunge si-si recunoasci propria identitate. Esenta culturii conform lui
Huizinga este in fapt faptul de-a-juca-propriul-tau-rol’, adica de a te descoperi si de a deveni.

Asadar, omul devine un homo ludens fiinta care poate deveni tranzitoriu egald cu orice rol si-

4 George Al. Sergiu, Arhaic si universal, Editura Herland, Bucuresti, 1981, p.28.
SJohan, Huizinga, Homo Iudens, Editura Humanitas, Bucuresti, 2002, p. 96.

¢ Idem, p.56.

"Ibidem, p.16.
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ar asuma®. Jucandu-si propriul rol, omul devine un actor care isi asuma rolurile pe care societatea i
le-a distribuit. El este ceva si in acelasi timp reprezinta ceva prin joc, cucerindu-si libertatea de a se
Jjuca prin puterea de semnificare. Jocul apare atunci cand semnificatia incepe sa se indeparteze de
semnificat, pe masura ce actiunile naturale devin activitati culturale.

Mircea Eliade, cand vorbea despre culturile arhaice, spunea mereu ca omul se straduieste sa
aboleasca istoria ,,prin repetarea cosmogoniei si regenerarea periodicd a timpului, fie acordand
evenimentelor istorice o semnificatie metaistorica /.../ coerenta, susceptibild de a se integra intr-un
sistem bine articulat in care cosmosul si existenta omului aveau fiecare ratiunea lor de a fi”.

Prin repetarea unor actiuni mitice, omul ca individualitate se transforma in arhetip, deoarece
mentalitatea arhaica nu accepta individualul si nu conserva decat exemplarul. Universul este pentru
omul arhaic un vast sistem de semne care trebuie descoperite si decodate. Descifrarea semnelor nu pot
sa o facd decat initiatii. Acestia trebuie sa parcurga etapele necesare pentru a-si dobandi statutul
ontologic, pentru a deveni.

Toate actele care au ca scop devenirea fiintei devin fapte de culturd. Vasile Avram spune ca
»fiintarea nu se poate manifesta decat in multiplicitatea fiintdrilor individuale”!®. Spiritualitatea
societatii traditionale presupune sublimarea fiintarii in Unul Multiplu. Intentia finala a tuturor actiunilor
este, deci, comunicarea, iar aceasta presupune in mod obligatoriu prezenta, cunoasterea si utilizarea
unor coduri. La nivelul codurilor se afla stocata informatia pe care membrii grupului social o pot folosi
pentru formularea de mesaje. De asemenea, tot ele vor permite adaptarea permanenta a tuturor actiunilor
individuale sau colective la context, conferind acestora semnificatie.

Sarbatoarea, prin reactualizarea mitului i comunicare directa cu transcendentul, este un prilej
de integrare cosmic# a individului. In acest sens, Vasile Avram numeste, pe buni dreptate, sirbitoarea
punte. Reconstituirea mitului se realizeaza prin intermediul ritului. Asa cum sacrul este samburele
mitului si ritul este simburele sarbatorii. ,,Sarbatoarea e in primul rand celebrare si numai in al doilea
rand o comemorare™'.

Timpul sarbatorii este reactualizat prin idealizarea acestui moment, reprezentdrile devin astfel
mijloace, nu scopuri. Sarbatorile nu sunt un prilej pentru distractie, ci au un statut ontologic bine
precizat. Jocul reprezintd in acest caz un mod prin care sunt intruchipate evenimentele cosmice.
Comunitatea sarbatoreste in ritualuri marile evenimente din viata naturii. Toate actele rituale jucate in
cadrul sarbatorii sunt forme superioare ale jocului absolut. Aceasta deoarece se joacd ordinea naturii.
Jocul acesta cu caracter ritualic 1i dd omului sentimentul cé face parte din cosmos.

Ceremonialul indatinat poate sa fie privit ca o ,,creatie culturald a fiintei omenesti in ipostaza
ei de homo ludens; poate sa fie vazut, asadar, drept un fascinant joc simbolic in cadrele caruia omul nu
se joaca gratuit, ci 1si joaca viata adecvandu-si-o tiparelor culturii indatinate. Intrarea in ceremonial

certifica integrarea”'?. Normele traditionale, in cristalizarea lor ceremoniala recurg la schemele jocurilor

8 Ibidem, p.18.

Mircea Eliade, Mitul eternei reintoarceri, Editura Univers Enciclopedic, Bucuresti, 1999, p. 137.
%Vasile Avram, Chipurile Divinitatii, Editura Ethnologica, Baia Mare, 2006, p. 407.

UPetru Ursache, Etnoestetica, Institutul European, Tasi, 1998, p.340.

12 Vasile Tudor Cretu, Existenta ca intemeiere, Editura Facla, Timisoara, 1988, p.38.
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simbolice pentru a subordona viata si evenimentele ei spiritualitdtii grupului. Structura obiceiurilor
cuprinde paradigmele mentale (in consens cu mentalitatea traditionald si cu viziunea ei asupra rosturilor
vietii), prototipia mitica (obiceiurile reiterand actiunile, comportamentul unor personaje exemplare
apartindtoare patrimoniului mitologiei autohtone), actantialitatea ritualicd, ceremoniald (intelegand
prin ea gestualitatea, actiunile individului din timpul desfasurarii obiceiului in incercarea de a repeta
actele si faptele personajelor mitice).

Vorbim si 1n acest caz, impreund cu P. Bourdieu, despre o eficacitate simbolica a jocului.
“Procesul care este achizitie, mimesis (sau mimetism) practic (...) nu are nimic dintr-o imitatie ce
presupune efortul constient pentru reproducerea unui act, a unui cuvant sau a unui obiect explicit
constituit ca model. /.../ Corpul crede in ceea ce joacd. El nu reprezinta ceea ce joacd, el nu memoreaza
trecutul, el actioneaza trecutul, si astfel anulandu-1 ca atare, il retraieste.”!® Toate comportamentele
ritualice, magice si religioase in acelasi timp, i1 ofera individului uman posibilitatea de a trai in acea
lume deschisa, cum o numea Mircea Eliade 1n studiile sale asupra sacrului, o lume a echilibrului total.

Toate simbolurile folosite de catre actantii ritualurilor, fie de natura gestuald, obiectuala, fie de
naturd animald sau vegetala etc. au rolul de a reconstitui mitul (cel al Creatiei originare sau cel Crestin).
Nimic nu este accidental, totul se supune ordinii instituite de memoria mitica. Sarbatoarea Craciunului
sau cea a Anului Nou, si nu numai, devin o forma de participare directa la acea ordine cosmica. Mitul
a fost periodic remodelat la nivel comunitar, dovedindu-se astfel caracterul deschis al culturii
traditionale; fara a se renunta insd la acel sens de bazd. S-au schimbat, deci, semnificatiile mitului prin
schimbarile de mentalitate sau prin asimilarea unor teme, motive si simboluri externe, nu insa si sensul.

Toate aceste acte de ritual si ceremonial impletesc armonios valorile etice, estetice si religioase.
Gestul, cuvantul, dansul, muzica se impletesc si se completeaza reciproc pentru construirea sensului.
Idealul este coborat in planul realului prin intermediul acestor practici rituale si religioase.Toate
manifestarile folclorice dovedesc inca o data faptul ca omul tuturor timpurilor a fost un homo religiosus,
iar viata sa a fost perceputa ca o experientd religioasa.

Colindatul in comun, spre exemplu, este un ritual stravechi cu functionalitate magico-simbolica
foarte complexa: apotropaicd, propitiatoare, augurald ne ofera inca multiple elemente care ne ajuta la
sustinerea afirmatiilor de mai sus. Intalnim la nivelul ceremonialului atat elemente de cult al soarelui,
cat si elemente de cult al mortilor, dar si elemente de cult agrar, foarte bine marcate inca in planul
simbolurilor gestuale sau obiectuale cu care acesta lucreaza. Acest lucru a fost posibil datorita
suprapunerii mai multor sarbatori de origine romana, greaca sau asiatica peste traditiile popoarelor
traco-getice. Datoritd asemanarii lor, ele au Inceput sd se confunde, ajungdndu-se la imbinarea a
numeroase elemente de mit si legenda.

Peste toate aceste elemente precrestine s-au suprapus apoi imaginile si temele crestine.
Elementul comun care a facut posibila aceasta “incalecare” a fost ideea posibilei (re)nasteri periodice
a naturii i, de ce nu, a omului. Putem vorbi, deci, despre sansa oferitda omului si lumii de a participa

la sacru iar, prin aceasta, dreptul unui nou inceput, acordat periodic. Asistdm la gesturi simbolice ce au

3Pierre Bourdieu, Simtul practic, Institutul European, Iasi, 2000, p. 116.
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menirea de a renova spatiul si timpul prin refacerea fortelor cosmice, dar si pe aceea de a reface
echilibrul si unitatea dintre toate planurile Lumii. Ne aflam in fata conservarii unei gandiri de tip mitic
care pastreaza inca vie o forma de religie care sanctifica natura.

Ceremonialul apeleaza la o serie intreagd de obiecte incarcate de sens si valoare, tocmai
datorita functiei lor de mediere intre om §i natura, intre om si Cosmos. Ele nu mai sunt simple obiecte,
devenind forme de comunicare intre lumi. Colinda, bata cu care se pleaca a colinda, are un pronuntat
simbolism fertilizator. Atingerea portilor si a femeilor, dar si bataia repetata atat in podeaua casei cat
si in pamantul din curte cu aceasta demostreaza existenta unui astfel de simbolism.

Aparitia pe colinda a motivului geometric al rombului, Intr-o simbolica alternanta a negrului
cu albul ne determina sa-1 punem 1n legatura cu simbolismul solar, cat si cu alternanta zi-noapte.
Succesiunea romburilor negre cu cele albe ne aminteste in fapt despre alternanta lumina—intuneric,
rasarit i apus, implicit vorbindu-ne despre viata si moarte. Toate opozitiile nu se neaga una pe cealalta,
fiind puse sub semnul curgerii neintrerupte, perceputa ca prezent continuu; acesta din urma fiind facut
posibil de recuperarea prin repetare a acelui timp originar.

Acolo unde nu apare simbolul rombului, apare cel al spiralei ascendente; ea are capacitatea de
a Intretine miscarea circulara, prelungind-o la nesfarsit. Spirala reprezinta ritmurile repetate ale vietii,
este simbolul dinamicii vietii, implicand si sensul fecunditatii, al expansiunii Universului. De remarcat
este faptul ca spirala are proprietatea de a creste fara a modifica forma figurii totale, ceea ce ne trimite
la semnul permanentei cautari a Sinelui, a sansei unui nou inceput.

Obiectul se incadreaza de asemenea simbolurilor verticalitatii, bata preluand functiile
“arborelui vietii”, asigurand medierea intre jos si sus, dar si intre Lumea de aici si Lumea de dincolo.
In acest context, el primeste atributele unui element ce are capacitatea de multiplicare a unui Centru
tare, facand posibila comunicarea dintre lumea subpamanteana, cea terestra si cea celesta si, totdata
organizarea spatiului si, implicit, a timpului, producand acea recosmicizare, prin anularea Haosului. Prin
subordonarea lui simbolurilor verticalitatii, fapt ce permite integrarea si in seria simbolurilor “Axei
Lumii”, colinda mai poate primi si sensul de indicare a directiei, devenind o posibila “cheie” care sa-
1 deschida Fiintei unele porti spre cunoastere.

Obiectul ritual cel mai bine marcat simbolic este insa colacul. Apare aici colacul rotund, simbol
al soarelui. E obiect al sacrificiului ritual, fiind ofranda rituald in numele unei posibile renasteri. In
legatura directa cu simbolismul colacului trebuie sa punem, in mod obligatoriu, si gestul ritual al
aprinderii focurilor din cuptoare pentru coacerea colacilor, care devine o actiune magico-simbolica a
renovarii, a repetarii Cosmogoniei. Se impune punerea in discutie a relatiei necopt-copt, ce devine
identica cu relatia dezechilibru-echilibru. Coacerea painii apare ca actiune similara cu (re)nasterea
Soarelui, cuptorul fiind in toate culturile un simbol al matricei feminine. Si, tot in acest context, trebuie
adus 1n discutie faptul ca acesti colaci fac parte din seria aluatului dospit, care ne propune o alta relatie,
cea dintre crestere-descrestere, aparand ca simbol al depasirii unui stadiu primar si trecerea la un nivel

superior. Sa nu uitam ca suntem in perioada solstitiului de iarnd. Dospirea apare ca simbol al fertilitatii

18



memoria ethnologica nr. 24 - 25 « iulie - decembrie 2007 (An VIl )

st al devenirii, permitand “transformarea”.

Toate celelalte obiecte simbol ce se alatura colacului intra in aceeasi serie semantica a devenirii:
cunoastere urmata de o refacere a starii de echilibru. Marul, spre exemplu, este perceput ca simbolism
al soarelui, fiind un aliment sacru, “fruct al cunoasterii”, fructul Arborelui Vietii; ca i nuca, care este
asimilata si “oului cosmic”. Toate aceste relatii demonstreazd incd o data faptul ca pentru o cultura de
tip traditional, un cuvant, un gest, un obiect nu pot deveni simbol ca element de sine statator, el fiind
doar o realizare aproximativa a imaginilor pe care Lumea le pune la dispozitia omului.

O alta serie de structuri de rol care ne permit identificarea functiilor gandirii simbolice in
determinarea integrarii duble a actantului, o integrare sociala, dar si cosmica este cea a sacrificiilor
ritualice din timpul unor acte ritualice si de ceremonial.

Sacrificiile de tip pomene sunt forme evidente de marcare a respectului, dar mai ales al
devotamentului total al celor ramasi fatd de cei plecati Dincolo, “mortii §i viii reprezintd verigile unui
lant familial fara sfarsit.”'* De la nastere existd acest sentiment de continuitate in interiorul neamului,
primul nascut al unei noi familii va primi numele bunicului sau strdbunicului mort, acest fapt avand si
dublul rol de a pastra “in casa” norocul si “firea” celui plecat. Stramosii devin, asadar, ca si in alte
culturi - persand, romana, hindusa - “pazitori ai casei”, “veghind cu solicitudine deosebitd la mentinerea
puritatii si prosperitatii tulpinii familiale”'s, sau a vitei de neam, cum ar spune romanul.

In acest context, trebuie adusa in discutie si sarbitoarea anuala a mortilor, de Joia Mare, mutati
in zonele de nord-vest ale tarii intre 31 octombrie - 2 noiembrie. Trebuie remarcat faptul cd aceasta sar-
batoare nu se realizeaza doar ca o simpla comemorare a mosilor si stramosilor, ci riturile performate
au valoare religioasd, devenind parti constitutive ale unui adevarat cult al stramosilor. Vom aduce in dis-
cutie pentru exemplificare: aprinderea focului in curtea casei, asezarea mesei in jurul acestui foc,
tamaierea bucatelor; plecarea la cimitir, asezarea mesei peste mormant sau langa mormant, oferirea de
pomana tuturor celor ce trec pe langa mormant (colaci, coliva, cozonac, lumanari, sarmale de post
ulcele cu vin i miere); luarea unei mese in comun aici, langa mormant, crezandu-se ca si cei morti
mananca alaturi de cei vii.

Vom fi de acord cu Otilia Hedesan'® si vom afirma la randu-ne ca toate momentele
ceremonialului funerar au in fapt rolul de a suprapune imaginea defunctului peste imaginea mitica a
stramogsului, care este o constructie imaginard, dar vie, nu atat prin faptul ca el uneste in sine o serie
intreaga de detalii personale, ci prin faptul ca el poate face posibila comunicarea membrilor neamului
in timp si dincolo de timp. De altfel, prin “stramosul casei” sau “stramosul neamului”, membrii
comunitdtilor traditionale nu inteleg un nume sau o perioada de timp delimitata strict, ci pe “toti cei
plecati, dreptii”.

Dintre sacrificiile de tip obiectual nu putem sd nu amintim luménarea. Arderea lumanarii,
flacdra, sunt in acest caz un simbol al distructiei, dar una care da posibilitatea aflarii adevarului. Sa nu

uitam cad lumanarea este unul dintre cele mai importante simboluri ale verticalitatii, ea devine in plan

™ J. T. Addison, Viata dupa moarte in credintele omenirii, Ed. Herald, Bucuresti , 2003, p. 35.
15 idem, p. 33.
1%Otilia Hedesan, Sapte eseuri despre strigoi, Editura “Marineasa”, Timigoara, 1998.
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simbolic un corespondent al umanului. Aprinderea sa ar semnifica arderea de sine, o forma de
recunoastere si asumare a raului, si, implicit, eliberarea prin lumina. Flacara reprezinta focul purificarii
si al judecatii. Daca ceara si fitilul pot substitui corpul uman, flacara devine semnul sufletului. De
aceea, resturile de la lumanarile arse nu se arunca oriunde.

Lumanarea este simbolul luminii, dar si simbol al jertfei. “Simbolismul lumanarii este legat de
acela al flacarii ./.../ ceara, fitilul, focul, aerul care se reunesc 1n flacara arzanda, miscatoare si colorata
sunt ele insele sinteza tuturor elementelor naturii. Dar aceste elemente sunt individualizate in acea
217

flacara unica ”'’. Lumina produsa de lumanare este simbolul purificarii prin ardere si implicit simbolul

“salvarii, al elevatiei spirituale.”!®

Lumanarea are, asadar, o functie apotropaica , dar si una initiatica si de consacrare, acordandu-
se atentie modului cum arde, dar si cum/cand se stinge. “Prezenta lumanarii la toate riturile de trecere
e o dovada in plus a echivalentei simbolice intre aceste rituri, care se bazeaza pe scenariul mitic al
mortii (fie ea si aparenta) si pe cel al renasterii intr-o noua stare. In toate <<trecerile>>, sufletul omului
este simbolizat de o luméanare, el nu moare, chiar daca restul fiintei e supus transformarii radicale”.'
Cea mai mare grija se acorda lumanarilor de la inmormantare, pentru ca transformarea vizata acum este
una totala, dar si in cazul nasterii si nuntii, dupa cum am vazut, acest obiect are un loc foarte bine
marcat.

In toate cele trei rituri de trecere, flacara lumanarilor poate fi asimilata si focului ritual — focul
juramantului. Aceasta flacara va fi martor al legaturii tinerilor, in cazul nuntii, al “lumirii” copilului,
sau al iertarii defunctului. Ca martor, focul va putea proteja, dar va putea si pedepsi. Vorbeam despre
grija acordatd modului in care se stinge o flacdra de lumanare, trebuie sa spunem ca nici aprinderea ei
nu era permisa oricui, deoarece exista inca vie credinta ca focul aprins pentru astfel de ritualuri trebuie
“sa fie curat”.

Vom reveni asupra simbolismului fitilului, pentru ca el are o semnificatie deosebit de importanta
si ne va dezvalui incd o data in plus de ce culturile de tip arhaic si traditional puneau atat de mare
accent pe modul in care foloseau afa in anumite contexte rituale si ceremoniale. “Fiecare lume, sau
fiecare stare de existentd, poate fi reprezentata printr-o sfera traversata pe diametru de un fir de ata,
astfel Incat ata sa constituie axa care uneste cei doi poli ai sferei; se vede astfel ca axa acestei lumi nu
este, la drept vorbind, decat o portiune a insesi axei manifestarii universale, si in acest mod este stabilita
continuitatea efectiva a tuturor starilor ce sunt incluse in aceastd manifestare”.? Cea mai importanta
lumanare a ceremonialului funerar este lumanarea trupului sau “statul”’, masura defunctului; lumanarile
de nunta trebuie sa fie lungi si groase; lumanarea de botez va fi scurta, cat copilul. Este evident ca vom
vorbi despre “masura” unei stari existentiale, parcurgerea (arderea) fiecarei trepte existentiale
conducand la ideea de manifestare universala, si nu individuala.

Puterea simbolurilor si a figurilor simbolice e deosebit de mare, acest lucru fiind demonstrat

si de faptul ca, desi mai avem la dispozitie doar putine elemente care sa ne permita o adevarata

17 Jean Chevalier, Alain Gheerbrant, Dictionar de simboluri, vol. IT, Editura “Artemis”, Bucuresti, 1995, p. 243.
18 Ivan Evseev, Dictionar de simboluri si arhetipuri culturale, Editura Amarcord, Timigoara, 1994, p. 94.

“Tvan Evseev, Enciclopedia semnelor si simbolurilor culturale, Editura “Amarcord”, Timisoara, 1999, p.254.
2Rene Guenon, Simboluri ale stiintei sacre, Humanitas, Bucuresti, 1997, p. 359.
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reconstruire a sensurilor de bazd. Specific gandirii traditionale este faptul ca realitatea imediata este
sursa imaginarului; credem ca intre real si imaginar nu se poate stabili o linie de demarcatie. La fel de
bine realul poate fi considerat prototip pentru imaginar, precum si invers. Ni se pare important sa
mentionam faptul cd imaginarul i s-a dezvaluit omului ca imagine. Faptul cd individul i-a gésit un
corespondent in realitatea imediata nu a insemnat o anulare a imaginarului, ci, credem ca este vorba
mai degrabd de o identificare cu acesta printr-o “recuperare” a sensurilor superioare intr-un plan al
“banalului”. Astfel, realitatea imediata devine o forma de repetare a imaginarului, §i nu invers, lucru
foarte bine demonstrat de Mircea Eliade 1n studiile sale asupra relatiei dintre sacru si profan. Acest
lucru este facut posibil de faptul ca realitatea imediata este si trebuie privita in primul rand ca o forma

totald de reactualizare a ceea ce a fost la origine.

Humans have always felt to be a part of Reality. Integration has not only implied the
contemplation of what was real nor was it a mere perception of reality, but rather a vivid par-
ticipation to it. Harmony was the first thing that humans have discovered in their connection
with the Universe, and it has become really important to them. “Being one with the world”
means to be in equilibrium with both the macro and the micro Universe.

Respecting the pre-established rules should not be seen as the acceptance of a set of
laws, but as man’s way to communicate with the Universe as a whole. This type of commu-
nication contradicts the irrational. In the attempt to discover the internal laws within its
harmony, the Universe has become entirely rationalised. Convention has always required
special attention, for without it, understanding cannot be reached.

The social systems are generators of meaning, and with time they expand specialised
means of communication, characterised by an increasing level of symbolic generalisation.
Furthermore, this is why the universe is represented as the comprehensive horizon of action
and experience, and this is also why the environment has always appeared as a reality. Re-
ligious thinking involves the feeling of embracing the universe as a whole. This way of exis-
tence engages a permanent process of attribution and reattribution significant to an
existence. Life does not stand under the sign of experience but under the sign of an incessant
initiation. It is initiation that leads one to knowledge. There is no aspiration towards absolute
knowledge, for we’ve already seen that the traditionalist mentality rejects the pure ratio-
nalisation, and that, the assimilation in the Absolute (seen as the Great Whole) through a
significant rationalisation, is preferred.

Tempted by what is real, the individual has tried to discover the Universe’s logic by
turning it into their own logic. And so we have identified the myth, the rite, the magic as the
individual’s ways to communicate with this type of reality, and there by defining them as
parts of a religious type of thinking. We go back to the idea that reality is revealed through
an assembly of symbolic systems that builds up the world in a way specific to a certain age

and to a certain social structure.
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