Modele retorice ale invocatiei
in contextul religiozitatii populare

Ioana REPCIUC

In actualul cadru epistemologic, putem aborda invocatia (in sens restrins,
chemarea zeului de catre om) fie din perspectiva fenomenologiei religiei, cici
rugaciunea a fost consideratd experienta religioasa prin excelentd, ,religia in act”
(William James), fie intr-un context paradigmatic si istoric al formulelor retorice
specifice diverselor religii, comparind tipurile de comunicare dintre om si
divinitate. Un al treilea mod de abordare ar fi cel socio-antropologic, perspectivi pe
care o consideram cea mai potrivita relevdrii aspectului concret al diversitatii
formale si a substratului ritualic al invocatiei.

Spre deosebire de fenomenologia religiei, care alatura fragmentele structurilor
religioase in afara unui context determinat, antropologia religiilor este foarte mult
bazata pe date etnografice (Kunin 2003: 150), pe care specialistii s-au cantonat pina
la incapacitatea de a construi modele teoretice care sa sintetizeze informatiile de
teren. Incd de la inceputurile sale, antropologia si-a construit modele incipiente de
intelegere a religiilor primitive, dezvoltindu-se ca o stiinta holistica si comparativa.
Observarea atentda a realititii etnografice, dar si demersul comparativ si
epistemologic ce a urmat, au condus la o indelungata chestionare asupra
raporturilor dintre magie si religie. Aproape ca nu existd scoald antropologica care
sda nu fi fost sedusa de intelegerea adecvatd a acestui cuplu de constante ale
spiritualitatii umane. Dialectica, spectaculoasa pentru un observator impartial de
astdzi, nu a fost insa suficientd pentru a se transa intre teoria frazeriand, de pildd, a
magiei care evolueaza spre religie, si cea de esentd teologicd, care sustinea aparitia
magiei intr-o epoca de pierdere a increderii in religie. Pe scurt, s-a ajuns, printr-o
speculatie puristd, la a se considera magia ca derivind dintr-un act de incredere
totala in fortele omului de a comanda naturii, o incredere nemarginitd in cuvint, in
capacitatea sa performativa, iar atitudinea religioasa este una respectuoasa, supusd,
in fata numinosului, in termenii lui Rudolf Otto. Ca o sintezi, religia ar fi ,,un apel
la forte mai mari”, cum spunea Malinowski, un admirator declarat al lui Frazer.
Mergind pe aceasta linie, care incearcid sd introducd ambele raportari ale omului la
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sacru intr-o aceeasi ecuatie, am spune, ducind mai departe o distinctie facuta de
filosoful imaginarului, Jean-Jacques Wunenburger, ca modul magic trimite la
sacrul de transgresiune sau de exces, iar religia la sacrul de respect sau de profunzime
(Wunenburger 2000: 35). Aceasta axiomd epistemologica provizorie este sustinuta
de o deschidere a viziunii studiilor biblice contemporane, dar si de actualele
incerciri de a se oferi o definitie sociologicd a religiei. Un sociolog roman,
familiarizat cu textele magice, oferd relatiei conceptuale invocate o interpretare
asemandtoare: ,Magia este un act indraznet, religia este un act de renuntare,
abdicare, resemnare si supunere.” (Herseni 1976: 173).

Clarificarea acestui context incd ambiguu poate fi realizatd printr-o revenire la
particularititile retorice, lingvistice si functionale ale relatiei comunicative dintre
Dumnezeu si om, o revenire la evidenta atit de bogatd a textului si a practicii
semiotice care-]l insotea in ritualurile magice sau religioase, o acceptare a
colaborarii implicite dintre modelele retoricii religioase si cele ale retoricii specifice
fenomenului magiei traditionale. Un cercetator al magicului specific crestindtatii
timpurii face urmatoarea observatie care are rolul de a sintetiza ceea ce nu s-a
recunoscut §i ceea ce nu s-a dezambiguizat timp de un secol si ceva de studii in
domeniul magico-religiosului: ,, Totusi, este dificil, dacd nu imposibil sd fie stabilitd
o distinctie fenomenologicd intre incantatiile magice si rugdciunea religioasd sau
intre ritualul magic si cel religios...”" (Aune 2006: 374). De asemenea, un exeget al
formelor de rugdciune a incercat sa identifice caracteristici expresive si retorice care
trec din inventarul consacrat al magiei in structura formala a religiosului: limbajul
arhaic, litanii repetitive invocind ingeri si sfinti, recursul la tehnici verbale speciale,
cum ar fi plingerea sau soptirea. (Zaleski 2006: 40). Invocatia originard in mediul
religios are diverse forme, de la simpla adresare, lauda, tutuire, murmur, la strigat si
pina la plingere, fiindu-i specifica o articulare ascendentd, sacadatd. Se observa ca
toate aceste forme evocd un grad diferit de faticitate, iar masurarea implicarii
strategiilor discursive in acest cadru nu se poate face decit prin analiza substratului
mentalititii arhaice.

Din punct de vedere al retoricii clasice, invocatio Dei se aseamana, prin prisma
functionalititii sale poetice, cu antica ,,invocatie a Muzei”, devenind dintr-un ritual
veritabil al punerii energiei creative sub protectia divina, o simpld strategie retorica
de captare a atentiei publicului. Vasile Florescu observa ci ,transformarea asa-
numitei captatio benevolentiae in invocatio Dei este incd un aspect al ruperii
elocventei crestine de traditia anticd si al accentudrii literaturizdrii ei in directia
poeticd” (Florescu 1973: 110). In spiritul aceleiasi pierderi a rostului magico-religios

! In limba englez, in original: ,,It is difficult if not impossible to establish a phenomenological
distinction between magical incantations and religious prayer or magical and religious ritual...”.

310



Modele retorice ale invocatiei in contextul religiozitdtii populare

al invocatiei, Gheorghe Vrabie considera cid versurile care anticipeazd intriga
baladei Corbea (,,Ochii la cer indrepta, | la Dumnezeu se gindea, | la Dumnezeu se
uita, | Dumnezeu cd se-ndura, | Dumnezeu l-nvrednicea...”) sint doar un ,,cliseu”
retoric (Vrabie 1990: 137).

O incercare valabila de definire a invocatiei am intilnit-o la Gadamer, care
intelege importanta teonimiei in cadrul respectivei structuri verbale. Hermeneutul
german raporteazd direct invocatia la numirea zeului de catre om, cici aceasta
~trimite, in mod vadit, dincolo de ceea ce stim, si face sa devind vizibil ceea ce se
sustrage propriilor noastre prehensiuni si concepte” (Gadamer 2000: 132). Acelasi
autor, analizind intr-un context reunit experienta estetica si cea religioasd, intelege
ca folosirea religioasa a cuvintului presupune o autoimplinire a sensului si o
obligativitate reciproca din partea celor doi participanti la acest act de comunicare,
rugaciunea fiind, alaturi de textul juridic si cel poetic, un text ,,eminent” (care ,,std
scris”). Este important faptul cd Gadamer simte prevalenta Numelui asupra oricarui
text epic sau liric ce ar insoti aceasta energie initiald. E adevarat cd mai tirziu,
invocatia simpld s-a complicat, ajungindu-se la complexe verbale de tipul ,laudd”
in debutul rugiciunii, apoi cererea sau plingerea, si promisiunea sau fagdduinta in
final, insda Gadamer nu face decit si urmeze o veche traditie hermeneuticd si
filosofica ce avanseaza echivalenta intre rectitudinea numelor divine si adevarul
rugaciunii, eficacitatea acesteia. Totusi, asa cum arata retorica antica, eufemismul
era folosit de multe ori in debutul ceremoniilor religioase, conform dicteului bona
verba fari, din teama de a nu supéra divinititile cu nume care nu erau pe placul
acestora (Du Marsais 1981: 130).

Origen identifici in Biblie doua acceptii ale ,invocirii” (proseuché): cea de
‘rugdciune’, in acceptie obisnuita, si cea de ‘fagaduinta’ (Origen 2006: 37). Modelul
retoric al invocatiei ca fagaduintd apare in fluxul verbal ca o serie de propozitii
conditionale, incheiata cu propozitia principala care se referd la fagdduinta propriu-
zisa, iar acest contract verbal care se oficializeazd intre fiinta umand si Dumnezeu
este de factura schimbului-dar, dupa principiul ,,do ut des”, un tip arhaic de cerere
implicitd adresatd divinitatii. In mentalitatea folcloricd, se regdseste acelasi mod de
invocare arhaic; intr-o colindd din Banat, sacrificiul oferit unui strivechi zeu
pastoral este configurat in baza sincretismului cu momentele-cheie ale calendarului
crestin: ,,Nu ne ldsa, Doamne-aici, | Cd noi tie ti-om pldti: / La Ispas un bruj de cas, |
La Crdciun un cojoc bun / §i la Pasti un miel frumos.” (Colinda Colo-n jos, Doamne
in jos) (Pop 1998: 81). E. Benveniste credea ca rugaciunea este ea insisi o ofrands,
fiind asimilatd, in religia vedicd, cu suflul si hrana, ca ea actioneaza prin formulele
fixe ce insotesc ritualurile si pun omul in legdturd cu divinitatea (Benveniste 1969:
223). Darul, omagiul, lauda, imnul sint, de fapt, altfel de forme ale invocatiei ca
raport absolut al omului cu sacrul.
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Oricitd divergentd sau, mai bine zis, diversitate s-ar mai putea provoca in acest
domeniu conceptual, magia si religia isi impart un teritoriu ritualic si poetic
evidentiat de majoritatea teoreticienilor, si anume relatia speciald cu fiinte
supraumane care pot interveni si atenua slabiciunile, lipsurile, nemultumirile fiintei
umane. Una dintre definitiile religiei cel mai bine primite de cdtre comunitatea
specialistilor in antropologia religiei, formulatd de Melford Spiro, are in centru
apelul la ,.fiinte supranaturale consacrate din punct de vedere cultural” (Spiro 1966:
96). Din aceastd perspectivd, invocatia, care se integreaza in structura deschisd a
rugdciunii magice sau religioase, este un indice cultural si un instrument retoric
care oferd o cale de intelegere atit a invocatorilor, a sentimentelor si atitudinilor
religioase care provoacd deschiderea cuvintului catre Altul (a religiozitatii
individuale si colective), cit si a invocatilor, a fiintelor supranaturale care sint aduse
in realitatea credinciosului prin numire si chemare, o hermeneuticd a prezentei
destinatarului si destinatorului.

Religiozitatea populara, ca atitudine specifica a ,religiei de aici”, adica a religiei
domestice, pe care Jonhatan Z. Smith o situa in antiteza cu ,,religia de acolo”, elitista
si institutionalizatd (Smith 2003: 21) se manifesta pe canavaua mitologicad a virstei
de aur, din care omul are fericita amintire ca Dumnezeu si Sfintul Petru umblau pe
pamint, cum spun atitea legende populare romanesti. De aici si supravietuirea in
textele folclorice a ,,arhetipului descinderii” (Ruxdandoiu 2001: 325), transfigurat pe
planul relatiei discursive in modelul retoric al apropierii si familiarititii fatd de
interlocutor. In acest context, cognitivistii din stiinta religiei ar spune ci este vorba
despre antropomorfizarea instantelor divine, de unde si limitarea omnipotentei si
omniprezentei zeilor (Barrett 2002: 95-96). Memoria familiarititii si a intilnirii,
vocatia asemdnarii in calitati si defecte se convertesc in ceea ce Paul Ricoeur numea
»structurd de apel” (Ricoeur 1996: 13), fiind integrata in poetica biblica in categoria
discursului imnic. Hermeneutul francez recunoaste cid ,fenomenologia este
condamnatd sd treacd prin furcile caudine ale unei hermeneutici textuale sau
scripturare” (Ricoeur 1996: 17), fiindca astazi doar limbajul mai poate oferi
madrturia acestei relationari speciale dintre om si transcendent. Si Ricoeur, precum
alti observatori ai fenomenologiei discursului religios, evoca aceasta putere a
Numelui in textul biblic, observi cd exista, pe de o parte, o ascundere a esentei celui
chemat (cu punctul central in Exodul 3, 14: ,,Eu sint cel ce sint”), generind, pe de
alta parte, ,,un policentrism al numirii lui Dumnezeu” (Ricoeur 1996: 34).

Pentru a putea descrie modelele retorice cu valente ritualice de profunzime care
apar in descintecele roménesti, vom imprumuta o grild de lecturd de la un
fenomenolog al religiei care are meritul de a fi analizat discursul metafizic dintr-o
perspectivd pragmatica deosebit de coerenta. Jean-Luc Marion considerd ci modul
de adresare catre divinitate poate fi incadrat intr-una dintre urmatoarele categorii:
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»0 impingere cit mai departe a catafazei” (rostirea tuturor numelor, atributelor,
metaforelor posibile), ,apofaza strictd” (denomindri minimaliste, tautologice,
deictice, onomatopeice) si ,,calea eminentei sau a discursului de lauda”, pe care o
calificd, in plus, ca o cale a dialogului (Marion 2007: 167). De fapt, in acest ultim caz
este vorba despre un dialog partial sustinut de mecanismul perlocutor generat de
unicul actant verbal. Strategiile perlocutorii ale acestui dialog partial au aparut intr-
o istorie a sacrului, ale cdrei urme pot fi descifrate in magia populara romaneasca,
cind s-a trecut de la comunicare nemediata intre divinitate si om, din vechile religii
babiloniene si mesopotamiene, la ascunderea divinitatii, indepartarea, retragerea
acesteia, care obliga fiinta umana sa recurgd la diversele strategii retorice. Popoarele
primitive, care credeau intr-un deus otiosus ce putea uita sau adormi, incercau prin
forme specifice de apel si-i aminteascd de lumea umand, formuld care apare atit in
vechile descintece chaldeene citre spiritele pamintului sau apelor, cit si in Plingerile
lui Ieremia: ,Tu stii, Doamne, adu-Ti aminte si md cerceteazd " (15:15). In
descintecele noastre, folcloristul Artur Gorovei a identificat aceeasi structura: ,,De-o
fi cutitul si junghiul de la Dumnezeu | Dumnezeu sd-si aducd aminte | de leacul lui
Ion / si sa-l aduca I” (Gorovei 1931: 26). Vechii hittiti nu indepdrtau, ca posibilitate
a aparitiei bolilor si interventia in existenta lor a spiritelor malefice, aceastd uitare
sau plecare a zeului benefic suprem, care nu doar era implorat si se intoarcd, ci i se
trasau cardri spre casd, pe care se asezau jertfe alimentare abundente si era arsa
tamiie spre a-i fi pe plac (Daniel 1986: 122).

Blestemarea directa a divinitatii, sau amenintarea intermediarului divin, are tot
finalitate pragmaticd, insa rolul jucat de invocator este exclusiv magic, aici
pierzindu-se partea incipienta a respectului de inspiratie religioasd; este cazul unei
»Vrdji la tdietor”, performata in ajunul Anului Nou: ,,Sfint Vasile ! M-as ruga / Pe
mine-a md asculta | Iar de nu, te-oi cuvinta | Si de rdu te-oi blestema...” (Marian
1898: 138). Zeul sau agentul divin este tratat ca o divinitate minioasa si care, la
rindul ei, blestemd umanitatea neascultitoare, aceasta fiind o constanta a
religiozitatii medievale (Mazilu 2000: 170-179). Putem spune c@ blestemul
divinitatii este sacrul prin transgresiune in formd hiperbolica, insa, de fapt, acesta
este o strategie persuasivda care are la baza aceeasi dorintd de a provoca
manifestarea, dupd cum demonstreaza si prezenta conditionalei.

De asemenea, consideram foarte importanta analiza continutului semantic al
timpurilor verbale in relatie cu rostul magic al verbelor de instituire. Caci trebuie sa
tinem cont de faptul ca vorbirea incantatorie creeaza realitate, fiind, in spirit magic,
ceea ce Aristotel numea o rostire enuntiativa, adeveribild. in Despre interpretare,
Stagiritul exclude din categoria logosului rugamintea, lasind-o in seama retoricii si
a poeticii (Aristotel 1998: 12). Totusi, modul magic se foloseste si de rostirea
vocativa, imperativa, interogativa, dubitativa, si mai ales de cea numita de stoici
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»araticd” (rugdmintea). Am observat deja cd toate aceste tipuri de rostiri, altele decit
prezentul axiomatic, pot fi regasite in textele magico-religioase. Nu este lipsit de
importantd cd majoritatea comentatorilor tratatului lui Aristotel s-au oprit cu
predilectie asupra problemei vorbirii vocative, care oferd sens doar prin rostirea
numelui. Revenind la semantica timpurilor folosite de performerii magiei, W.
Thalbitzer, un etnograf care a cercetat pe teren ,rugdciunile magice” ale
eschimosilor, observa cé acestia utilizau foarte mult verbe la indicativ prezent, desi
sensul acestora era, de fapt, de optativ sau de imperativ, in incantatii precum:
»Spiritul malefic trece pe lingd mine fard sa md bage in seama” (Lévy-Bruhl 2003:
260). Conjunctivul este un alt mod care genereazd discursiv realitatea doritd,
pastrind expresivitatea dubitativului.

Cercetarea magiei verbale romanesti, a descintecelor, precum si a altor
reminiscente magice si ritualice péstrate in intregul folclor romanesc scoate in
evidentd existenta unei invocatii eterogene, magico-religioase, in care fiintele
supranaturale sint chemate prin strategii retorice diverse, de la respectul apofatic la
amenintarea catafatica. Sincretismul religios se face prezent si in eterogenitatea
galeriei destinatarilor, invocatorul popular cere echilibrul vital de la ,puterile
misterioase”, asa cum observa Moses Gaster intr-o conferinta londonezi, pe la
sfirsitul secolului al XIX-lea (Gaster 1883: 401-403), nume conservate de-a lungul
existentei milenare a civilizatiei noastre folclorice, desi neintelese, copiate si reluate
pentru virtutile lor intrinseci, asigurate prin traditie. Este un inventar impresionant,
de la puterile vechilor religii ctoniene (demonstrata si prin prevalenta zeitatii
feminine in descintece) sau solare, si pina la prezenta majoritara a divinitatilor
crestine. Dupa cum se stie, in literatura ebraicd precresting, Tetragrammatonul,
numele secret al lui Dumnezeu, este cel care, prin numire sau scriere, este numele
taumaturgic, integrindu-se in ceea ce Marion caracteriza ca fiind saturarea
catafaticd a discursului invocator. Problema talismanelor in cultura roméneasca
este foarte interesanta si este legatd, intr-adevdr, de aceastd credintd in stapinirea
ipostazelor teonimice prin simpla invocare a Numelui, dar si importanta
formulelor eufemistice. Valenta augurala a numelui lui Dumnezeu este subliniata si
in teologia ortodoxa: ,,Prin invocare, numele se rosteste ca o binecuvintare si e pus
ca pecete dumnezeiascd pe fiecare fiintd sau lucru”, spune Paul Evdokimov, un
exeget al rugaciunii ortodoxe (Evdokimov 1996: 33).

In descintecele roméanesti da de gindit, din acestd perspectivi, a sincretismului
magico-religios, formula retorica prezentd intr-o mdsurd covirsitoare in finalul
descintecelor: ,Leacu di la Dumnezeu | Cu cuvintu meu.” (din Botos-Suceava)
(Ciubotaru 2005: 303), sau ,,Discinticu di la mini | Leacu-i di la Iisus Hristos | Si di
la Maica Precista.” (din Baltati-Iasi) (Ciubotaru 2005: 304) sau ,Leac, amin /
Vorbili mele sd fie ddplin / Si lui Dumnezeu md-nchin” (din judetul Vilcea)
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(Ridulescu-Codin 1986: 558). Din prisma religiozitatii populare, aceste formule
evidentiaza interactiunea la nivelul discursului intre capacitatea magica,
performativa a cuvintului uman si speranta general-umand in interventia
divinitatilor crestine. Ca structura retorica, apelul verbal al descintatorului la forta
sacrului nu este o invocatie propriu-zisa, ci una indirectd, marcatd de o anumitd
viziune a fiintei arhaice in raporturile sale cu divinitatea. Situatd intre valentele
sacrului de respect si cele ale sacrului de transgresiune, modelul invocativ discutat
rezultd in urma combindrii increderii in indicativul ,tare”, cu sens de optativ sau
imperativ, si forta rostirii Numelui. In termenii lui Marion, avem aici o combinatie
intre modelul catafatic, al indrdznelii de a invoca numele puternic al divinitatii
crestine, cu modelul laudei, marcat de speranta de a determina un destinatar
nevazut s se manifeste. O faza intermediard, de la invocatia directa la cea indirectd
este o structura hibrida, aparent stranie din punct de vedere lingvistic, pe care am
intilnit-o intr-un corpus de descintece culese din judetul Salaj: ,,Io, Doamne, i-am
descintat | Tu, Doamne, din cer | Leacu sd-i fie dat I’ (Burghele 1999: 114). Se
observa ca in primele doud versuri ale fragmentului se mentine invocatia directs,
iar in ultimul se trece la modelul indirect.

Se considera in istoria religiilor, dar si in etnologia riturilor magice, ci rostirea
nesfirsita si melodizata a numelui sau a numelor divine, mai mult sau mai putin
ascunse sau revelate, ar fi o forma originard a rugaciunii, ritmul vibratoriu,
melopeea, mantra sau acele voces magicae cam le numeau latinii, ritmul culmineaza
in dezavantajul sensului si a limbajului articulat. Cercetatorii culturilor antice
vorbesc despre o varietate impresionanta a acestor mijloace ritmice de invocare a
zeilor: incantatii imploratoare, aldturi de cintece mistice (Bremmer 2002: 9).
Aceastd eficientd simbolicd a ritmicii invocative este probatd si in descintecele
romanesti prin plasarea la inceputul ritualului verbal a termenului religios
consacrat ,,Amin”, repetat din ratiuni magice si ritmice, si nu religioase. ,,Aminul”
exclusiv magic este de multe ori urmat de o invocatie a unor nume sacre, care si-au
pierdut cu totul sensul pentru invocator, alese pentru ci au rimat cu ,,amin-ul” din
rugiciune. Astfel, ,,Cosmadamin” devine o formuld magica ce a fost creata din
amalgamarea numelor sfintilor anarghiri Cosma si Damian.

In semiotica discursului religios, s-a incercat o tipologizare a actului verbal care
este rugiciunea (ex. rugaciunea verbald si rugidciunea mentald, colectivd si
individuala). Opinia sociologiei religiilor este ca existd, totusi, o paradigma
evolutiva a rugiciunii: rugaciunea gestuala (gestul invocator), precede rugiciunea
verbala (un ritual complex verbal-gestual), ajungindu-se la forma esentializata,
maxim spiritualizatd a rugiciunii mentale, individuale. Anterioritatea gestului fata
de cuvint, in cadrul relatiei comunicative dintre pamint si cer, este evidentd si in
folclorul roménesc, in texte care marturisesc urmele unei religii solare: ,La poartd
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la Taligrad | Sade-un voinic supdrat | Si cu fata cdtrd Lund | Si rugind mdicutd bund
| Si cu dosul catre stele | Si rugind maica cu jele...” (balada Cununia fratilor, din
judetul Hunedoara) (Talos 2004: 393). Avem aici o rugaminte a feciorului catre
mamd, intr-un context laic, dar care pastreaza datele ritualului solar si esenta
gestului in rugaciune. Un alt exemplu este o invocatie catre Soare dintr-o colinda
maramureseand, in care ,boierii” sint intrebati de unde au ,cédpétat” darurile
augurale din pomul ,,inrdmurat”™: ,Noi le-am cdpdtat |/ De la sfintul Soare /| Cu mare
rugare, | In coate si-ngenunche, | Cu rugdciuni multe.” (Pop 1998: 79). Dar o
prevalentd a gestului invocator care precede invocatia verbala apare si in textele
biblice: ,,Intins-am cditre Tine miinile mele...” (Psalmul 142, 6) sau ,,Cdtre Tine, cel
ce locuiesti in cer, am ridicat ochii mei...” (Psalmul 122, 1), sugerindu-se
importanta acordatd, in general, in textele religioase descrierii gestului.

Justificarea ritualitatii rugdciunii a fost facutd partial, dar definitoriu, de un
mare sociolog francez, component al scolii lui Emile Durkheim, Marcel Mauss.
Interesant este faptul cd acesta este un important cercetdtor al fenomenului magiei
traditionale. Se pare ci teza sa de doctorat, inceputa la debutul carierei sale, nu a
putut fi niciodata terminatd, dar nevoia intensa de a intelege acest fenomen religios
l-a condus pe savantul francez de la sociologie si etnologie la stiintele limbajului si
filologia comparatd, la sanscritologie si sinologie. Chiar daca cercetarea rugiciunii,
inceputa in 1909, nu va fi niciodata incheiata, resursele stiintifice cistigate de Mauss
in lungul si intortocheatul itinerariu pornit in cautarea gramaticii de profunzime a
discursului invocator va da nastere la studii paralele, de mare valoare pentru
etnologia contemporana (despre magie, despre dar si sacrificiu, despre mana s.a.).
Daci unchiul sdu, sociologul Emile Durkheim, ii trimitea pe sociologi, si mai ales
pe ei, sa determine esenta sociala, pe care el o vedea caracteristica definitorie a
rugiciunii, sociologia fiind mai in masurd decit teologia in acest domeniu, Mauss
va intelege sa facd risipa epistemologica, spre a patrunde pe teritoriul complex al
acestui obiect de studiu. Experienta etnologului francez ramine un exemplu graitor
pentru demonstrarea dificultatii acestei abordari interdisciplinare, insa este si un
imbold pentru o intelegere mai cuprinzitoare a fenomenului spiritualitatii arhaice.

in concluzie, invocatia magico—religioasé, prezentd in descintecele romanesti,
imbina constiinta arhaica orientald, increzitoare in mutatia ontologicd a lumii prin
rostire, in ponderabilitatea magicd a dabar-ului veterotestamentar (cuvintul-lucru),
si rationalitatea grecilor antici, cei care stiau sa se foloseasca de eficacitatea retorico-
pragmatica a logosului (cuvintul-gind). Descintatorul si fiinta rugatoare, magicianul
si retorul se intilnesc astfel in misterioasa configuratie a lui Homo religiosus.

(Publicat in ,, Text si discurs religios”, nr. 1/2009, p. 301-310)
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