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FOCURI CEREMONIALE DE PRIMAVARA iN ARGES (‘MAROAGA?)

Adrian Samarescu

Adrian Samarescu, The Ceremonial Spring Fires in Arges (‘Mairoaga’) (Abstract)

This study examines, by means of a structuralism-inspired semiotics, two types of ceremonial
spring fires attested in the rural parts of Arges, a region situated in the Muntenia Sub-
Carpathians.

1. The fires lighted at the vernal equinox, during the high day of The Forty Saints/Martyrs
(Cei Patruzeci de Sfinti), in the 9" of March, which have a complex ritual functionality
(purification, prophylaxis, fertility and divination).

2. The fires of Shrovetide (Ldsata Secului), with purifying and grotesque functionality (it
even implies the burning of an anthropomorphic doll made of straw). The ceremonial fire
practices performed at this date, containing the rolling of a wheel covered in straw and the
spinning of torches over the participant’s heads, accompany verbal performing which belong
to the custom known as “the calling over the village” (strigarea peste sat), the Romanian
correspondent of the complex charivari ceremony. It implies a burlesque ceremony performed
by the ritual group of the un-married youngsters which contains multiple characteristics:
regulator of social mechanisms, ethical and juridical instance, social censorship of the
collective life, form of collective exposure. In Cosesti (Arges) the ceremony (identified under
the name of Mdroaga) implies the dialogue (structured in five discursive sequences) between
two groups of youngsters standing “face to face” around a fire and publicly announcing the
new couples in the village and naming the unmarried girls. The author of this study considers
that this custom was initially an instrument of disgracing the old unmarried women, but in
time it augmented it’s spectacular aspect until it became overtly dominating, as we know it
today.

Key words: Shrovetide (ldsata secului), Mdroaga, calling over the village (strigarea peste
sat), the All Saints Day/the Forty Martyrs (Cei Patruzeci de Sfinti / Mucenici).

Sistemul complex al practicilor agrare traditionale e guvernat de un orizont
mentalitar centrat pe doud elemente, aparent antinomice, dar in esentd complementare: apa si
focul. Activarea fasciculelor simbolice — acvatice si/sau ignice — nu vizeaza exclusiv
asigurarea conditiilor climatice optime pentru recolta (Paparuda, Caloianul, Mumita ploii si
tatita soarelui, focurile de Mucenici sau de Lasata Secului etc., care functioneaza pe baza
principiilor magiei simpatetice sau contagioniste), ci si pregdtirea factorului uman si a
recuzitei specifice pentru muncile agrare.

Din acest etnocamp vom selecta numai componenta ignica, cu speciala referire la
Maroagd, obicei practicat pe cursul mijlociu al Raului Doamnei la Lasata Secului. Aceastd
focalizare va fi incastrata intr-un context ceremonial agrar mai amplu, demers menit a proba
functionalitatea sistemica a practicilor ce au ca suport focul.
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Muncile de etapd, consonante cu ritmul macrocosmosului, sunt punctate de anumite
repere ce alcatuiesc calendarul agrar, functia practicd fiind dublata de functia ceremoniala.
Cum “desacralizarea” e generalizatd la nivelul culturii traditionale (ritual — ceremonial —
spectacular), vom urmari mutatiile functionale produse in diacronie, de la interpretartea
practicilor uzitand focul drept remanente ale unui cult solar (Mannhardt), pana la orientarile
lIudice, competitionale si, uneori, chiar pragmatice ale fenomenului, trecand, fireste, prin
valentele apotropaice, profilactice si propitiatorii.

O alta proiectie a mentalului popular subintinde legatura dintre fecunditate si
fertilitate, dintre cdsatorie i rodnicia cdmpului (purtitoarea cununii de la seceris e “mireasa
graului”), nu de putine ori focul fiind asociat cu elemente erotice. Nu e intdmplator faptul ca
inceputul muncilor agrare, marcat de intrarea in postul Pastelui, e celebrat si printr-un soi de
exorcism comunitar (Strigarea peste sat), menit a purifica individul pentru urmatoarea etapa;
si cum elementul feminin e ceva “mai predispus” la maculare, fie si numai prin necontractarea
casatoriei in perioada caslegilor, fetelor batrane li “se trage o refenea”, cu alte cuvinte sunt
supuse unui rit de infamare.

Secventele calendarului muncilor agricole se inscriu in intervalul marginit, pe de o
parte, de focurile de primavara (Mucenici — 9 martie, Alexii — 17 martie, Lasata Secului, Joia
Mare) si, pe de altd parte, de focul lui Sumedru — 26 octombrie. In afara intervalului, dar
influentand direct dezvoltarea vegetationald, stau practicile de previziune savarsite in noaptea
Anului Nou: calendarul din foi de ceapa, calendarul din carbuni apringi. Acesta din urma
reprezintd un rit prospectiv care se realizezaza prin alegerea mai multor carbuni de dimensiuni
egale, proveniti de la acelasi lemn; se repartizeaza cate unul pentru fiecare cultura si, in
functie de cantitatea de cenusa rezultatd, se va sti ce e propice sa se cultive in viitorul an agrar
(piromantie).

Inainte de a iesi la tarind, plugul era pregtit: cutitul si brizdarul erau duse la fierar
pentru a fi ascutite; fiarele plugului erau trecute prin foc “ca si se curiteascd de tot raul™.
Debutul efectiv al muncilor de primévara se facea prin Pornirea plugului (Sdmbra plugului),
in ziua celor 40 de mucenici (9 martie). Suprapunerea elementului crestin e posibil sa fi
contaminat — opineazd Ghinoiu — un obicei mult mai vechi, cand era incinerat simbolic spiritul
iernii si renagtea spiritul verii. Focurile s-ar aprinde asadar la aceastd data pentru a ajuta
soarele sd depaseasca momentul de cumpana de la echinoctiu si sa inainteze spre solstitiul de
vara (stimularea magica a astrului diurn se face pe baza magiei simpatetice, care functioneaza
si in obiceiul baterii pamdntului cu maiurile, atestat pana nu demult in sate din Muntenia).

Ion Ghinoiu identificd si alte functii ale focului de Mucenici: a) purificatoare
(curatirea spatiului de fortele malefice); b) profilactice (preintdmpinarea neplacerilor
provocate oamenilor de serpi si insecte pe timpul verii); c) fertilizarea gradinilor, livezilor,
viilor; d) divinatorie (pronosticuri meteorologice dupd felul cum ardea focul, se inaltau
flacarile, se imprastia fumul)®. Focurile de Alexii (17 martie), slab reprezentate in Muntenia,
interfereaza cu veche credintd potrivit careia acum se dezmortesc toate ganganiile si jivinele,
astfel cd ogoarele si livezile trebuie afumate pentru a le feri de daunatori.

Cea mai spectaculoasd manifestare piricd de primavara se desfiagoara la Lasata
secului. Fie cd se numeste Alimori!, Silito mori!, Hoddite sau Priveghi, ritualul urmarea
alungarea fortelor malefice la inceputul anului agrar’. Contactul cu focul, dublat altidati si de

! Simion Florea Marian, Sarbdtorile la romdni, vol. 1L, Bucuresti, Editura Fundatiei Culturale Romane, 1994,
. 25.

g)lon Ghinoiu, Obiceiuri populare de peste an. Dictionar, Bucuresti, Editura Fundatiei Culturale Romaéne,

1997, p. 76.

3 G. Comanici, A. Popescu, L. Stoica-Vasilescu, Focurile de peste an, in R.E.F., nr.1/1971, p. 73.
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practica ordaliei, marcheaza purificarea, renasterea®, dar si imolarea reprezentirii hibernale: se
confectiona o pipusi de paie de marimea unui om cireia i se didea foc’. “Focurile de
primadvara erau raspandite la aproape toate popoarele Europei si isi au originea (...) in practica
indelungatd de aparare a semanaturilor si livezilor impotriva gerului”®. Roata invelitd in paie,
aprinsd si apoi rostogolitd de pe o inaltime, facliile invartite de flacdi deasupra capului,
regizeaza un discurs al carui cod e pus sub pecetea solaritatii, incadrabil intr-o constelatie
simbolica eclatanta in peisajul antropologiei culturale.

Pe aceeasi coordonatd temporalda se situeaza si “Strigarea peste sat”; sensurile
vehiculate de ceremonial descind dintr-o mentalitate simbolica, probabil evumediald, care
combind un rit de infamare cu unul de exorcizare a raului cu scopul de a pregiti comunitatea
pentru intrarea intr-o noua perioadda (muncile de primavara/ inceputul postului Pastelui). Ca
stadiu de prag in acceptiune vangennepiana, “Strigarea peste sat” functioneaza ca reglator al
mecanismelor sociale, garantand depasirea momentului de criza si asigurand, prospectiv, un
stadiu evolutiv augural. Pachetul functional indeplinit de ceremonial cuprinde si alte valente:
a) instantd judecatoreasca formatd din tineri necasatoriti (Romulus Vulcanescu); b) cenzura
sociala a vietii satului; c) alungare a fortelor malefice; d) forma a demascarii colective (Mihai
Pop) etc.

Focul, stimulator al fecunditatii oamenilor §i animalelor, dar si generator de
fertilitate, intrd in recuzita “Strigdrii peste sat”. Focul infiereaza (stigmatizeazd) si, in acelasi
timp, purifica; persoana maculata — prepondereant fata batrana si fata lenesa care nu a finalizat
torsul lanei si ak canepei (interferentd cu practicide de Joi Mari: focurile mortilor si Joimarita
pedepsitoare) — este “strigatd” in noapte, ceea ce asigura anonimatul, deci protectia
performerilor, nu atit pentru a i se mediatiza faptele neconforme cu etica satului (oricum
cunoscute de insiders), ci pentru a-i “reaminti” vina si a o face sd se indrepte. E un soi de
spovedanie colectiva, ad-extra, manitd sa castige bunavointa divinitatii protectoare. Starea de
puritate, fizicd si morald, era o conditie a inceperii muncilor de etapa, or cativa insi “gresiti”
puteau atrage oprobiul asupra intregii comunititi. in plus, femeia e principala responsabili cu
recolta de peste an, asadar nu i este permis “sd calce in strachini”. Vectorul ritual e orientat
concomitent tranzitiv (centrifug) si reflexiv (centripet).

Maroaga reprezintd un caz particular de celebrare a intrarii in Postul Pastelui, facand
parte din aceeasi familie ceremoniala cu “Strigarea peste sat”, atat din punct de vedere al
cadrului social si al timpului de desfasurare, cat si din perspectiva actelor, recuzitei si — partial
— scopului vizat de participanti; sunt conservate trasdturile fundamentale ale obiceiului
charivari (raspandit candva in toata Europa), mentinandu-se punti deschise si cu alte cutume,
precum Le feu de Fassenottes (in Franta) sau I/ giocco del matrimonio (in Italia).

Termenul prin care e desemnat ceremonialul prezintd o interesanta evolutie
lingvistica: forma de prezent a verbului “a ruga” s-a contopit cu pronumele de persoana intai
singular care o preceda, structura nou constituitd avand valoare substantivald. Prin acelasi
mecanism credem ca poate fi explicat si mai “ezotericul” Alimori (provenit din aoleo, mare!),
termen interpretat ca remanenta a unui stravechi descantec performat in scopuri fertilizatoare,
dar care stabileste legaturi si cu lumea de dincolo: turano-balcanicul “ali”, sarpe rosu +
mor/mar — desemneaza fiinte ale lumii mortilor, activand o altd valentd pe axa foc — cultul
stramosilor.

Descrierea etnograficd a obiceiului practicat in Cosesti-Arges in seara de Lasata
Secului propune translatarea de la genul proxim la diferenta specificd. Vom insista asadar
asupra semelor ce tin de etnotip. Manifestarea, purtdnd amprentele duhului local, cum ar zice

* ¢f. mitul pasarii Pheonix.
5 Gheorghe Vrabie, Ritualurile agrare la Romani, Pitesti, Editura Paralela 45, 2002, p. 70.
% Mihai Pop, Obiceiuri traditionale romdnesti, Bucuresti, Editura Univers, 1999, p. 102.
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Blaga, e o dovada in plus ca tandemul identitate-globalizare nu si-a anulat linia de demarcatie,
ci doar si-a deplasat linia frontului.

Actanti sunt tinerii din sat, necasitoriti, care, dupd terminarea slujbei de duminica
dimineata de la biserica, isi impart rolurile: a) chematorii — cei care umbla pe ulitele satului si-
i indeamna pe localnici sd se transforme din elemente pasive in elemente active ale
ceremonialului. Strigarea-invitatie “Hai la Maroaga!” (similara cu “Hai la focul lui Sumedru!”
— 26 octombrie) are si darul de a marca momentul festiv; b) aducatorii de lemne si alte
materiale pentru combustie — sunt responsabili cu “puterea” focului; ¢) judecatorul — liderul
informal al grupului, cel care decide cine sa fie strigat peste sat. Ceata strigatorilor se
constituie printr-un procedeu sociologic interesant, care combind gruparea geografica (pe
vecinatati) si gruparea biologica (pe clase de varstd si de sex) cu cea psihologicd (grupuri
simpatetice).

Ceremonia propriu-zisa incepe dupa ldsarea intunericului. Participantii urca spre
locul indatinat, se intalnesc cu cei care au pregatit groapa si vreascurile si aprind focul. E o
adevaratd competitie intre cetele din sat; sunt ani in care se aprind céte patru-cinci focuri,
echipa castigitoare fiind desemnatd dupa distanta de la care a fost zarit focul ei, proba
constituind-o cantitatea de cenusa ramasa in urma arderii. E posibil ca aici sa subziste o veche
practica de aprindere a focurilor la hotar, cu scop apotropaic, marcand teritoriul in interiorul
caruia fortele malefice nu se pot manifesta (vezi si ,,camasa ciumei” sau brazda trasatd cu
plugul la inceperea colindatului).

Existd incd zone in Arges unde ceata se imparte in doua grupe, ocupand fiecare cate o
indltime, dialogul purtandu-se la distantd, cu adevarat “peste sat”. In Cosesti, cele doua
instante ale discursului dialogat stau fata catre fatd, in jurul focului. Abordarea proxemica
poate genera ea insasi o serie de comentarii interesante.

Componenta verbald e simpla, redusa la doua-trei replici ale fiecarui grup:

- Aoleu, aoleu! (Aoleu, mare!) (1)

- Ceti-e baaa? (2)

- Ma roaga si ma roaga, maaa! (3)

- Cine, baaa? (4)

- Fata lu' X (sau numele fetei) s-o iau pe lopatd si s-o arunc/s-o duc la Y (numele baiatului)

in vatrda, mada! (5)

La prima vedere, ceata pare sd se comporte ca o instantd matrimoniald, stabilind
perechile. Oamenii locului isi amintesc cd pana prin anii ‘60-°70, fetele asteptau pe prispa sa
auda “la cine le duce”. Jalea fetelor nemaritate se concretiza in prima noapte a postului mare
prin cantece de jale si blesteme la adresa feciorilor, invocat fiind si de aceasta data elementul
piric: arde-te-ar focul!, bati-te focul si te bata! etc.”.

Identificam cinci secvente discursive: 1) activarea functiei fatice si, implicit, initierea
dialogului se face brusc, interjectional — aoleu!; cu toate acestea incarcdtura semantica nu e de
neglijat — vaiet, constientizare a greutatii unui demers ulterior, autentic sau disimulat; 2)
formulare interogativa I — solicita un plus de informatie, care sa desluseasca starea din prima
secventa (ce ti-e?); centrare pe pronumele relativ-interogativ ce; 3) secventa nucleard —
plaseaza performerul generic in postura de a indeplini o sarcind/rugdminte; de aici numele
obiceiului — Mdroaga; 4) formulare interogativd Il — urmareste sa identifice beneficiarul
cererii din secventa precedentd; centrare pe pronumele relativ-interogativ cine; 5) finalitatea
(scopul) rugamintii — deconspirarea urzelii matrimoniale; fata e dusa/aruncata baiatului ca
substitutie a casatoriei necontractate , ca anticipare a unui mariaj, sau ca simplu joc (perechi
imposibile, paradoxale).

7 ¢f. M. Pop, op.cit., p. 100.
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Atrage atentia forma de singular a verbelor: ce ti-e, ma roaga, sa o iau, sa o arunc/sa
o duc. Performerii sunt purtatorii de cuvant ai unui “tribunal” cu atributiuni etice, juridice si
administrative, cu specializare pe matrimoniu; ei rostesc individual o sentinta colectiva.

De ce lopata si de ce vatra? Un posibil raspuns il poate constitui propensiunea omului
traditional de a-si organiza vorbirea in segmente marcate de asonante/rime, puse aici in slujba
ludicului; alte conotatii, pe filiera mitologizantd, se pot revendica din procedeul arhaic al
coacerii painii — fata-coca (faind + apd) e pusa in relatie cu vatra (focul)-barbat pentru a se
implini. latd-ne azvarliti in nisipurile miscatoare ale antropologiei culturale: apa/foc,
feminin/masculin. Cea mai cuminte explicatie e oferitd de participantii la ceremonial: aga am
pomenit noi pa aici, cu specificatia ca, uneori, vatra e inlocuita cu poarta.

Imunitatea rituald a celor care striga pierde teren odata cu trecerea spre spectacular a
obiceiului; ei nu mai sunt aparati de nici o lege nescrisd a traditiei si intrd usor sub incidenta
calomniei (art. 206 din Codul penal). Darea in vileag a abaterilor de la norma nu se mai face
“cu surle si trambite”, spatiul de rezonantd compriméandu-si dimensiunile pana la universul
domestic; strigarea peste sat se transforma adesea in strigarea peste gard.

Opindm ca, la origini, Mdroaga a fost un instrument al infamarii, al batjocoririi
fetelor batrane, aseméanator cu tragerea plugului sau a butucului, cu spargerea oalei cu cenusd
in cazul fetei “gresite” sau cu “datul in petec”. Corectiile rituale aplicate trebuie privite ca
edulcorare a procedurilor punitive, violenta fizica fiind inlocuita de agresiunea simbolica.
Alunecarea functionald e atat de puternica incat astazi abia mai poate fi sesizatd componenta
“justitiard” a obiceiului. In prim plan trece functia de mediatizare a evenimentelor, atat
negative cat si pozitive.
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