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Peti Lehel 

Elromlott a világ 
Egy mítosz archetipológiája,  
avagy a moldvai csángók időszemléletéről 

1. Bevezetés  
Émile Durkheim óta tudjuk, hogy ítéletalkotásunk hátterében bizonyos 

számú alapvető idea áll, amelyek egész szellemi életünkre hatást gyakorol-
nak. É. Durkheim az emberi megértés alapvető kategóriáinak nevezi eze-
ket, amelyek szerinte a dolgok legegyetemesebb tulajdonságainak felelnek 
meg. Olyan kategóriák, amelyektől a gondolkodás nem tud megszabadul-
ni, és amelyek a vallásban és a vallásból születnek meg. (Durkheim 1997. 
353.) Egy ilyen alapvető kategória az időképzet. A. J. Gurevics szerint alig 
van a kultúrának paramétere, amely jobban jellemezné lényegét, mint az 
időfelfogás, mivel ebben testesül meg az ember világérzékelése, viszonya a 
különböző dolgokhoz. (Vö. Gurevics 1974. 80.) 

Dolgozatomban az időről való mitologikus gondolkodás formáit vizsgá-
lom a moldvai csángók körében. Az archetipális mítoszelmélet módszeré-
vel próbálom felfedni, hogy ebben az archaikus társadalomban, ahol még 
mindig a szimbolikus képi gondolkodás képezi az alapvető metafizikai 
problémákról való gondolkodás lényegi formáit, melyek azok az archeti-
pikus szimbolikus reprezentációk, amelyek értelmezésével többet tudha-
tunk meg a moldvai csángók szakrális világképéről.1 

Mint minden archaikus társadalom embere, a moldvai csángók is a vi-
lágban való létezésnek egyetlen értelmes módját az isteni jelenlét egy 
olyan magasabb minőségében látják, amely ezáltal egy transzcendentális 
valóságban való részvételt eredményez. A transzcendentális valóság az 
egyetlen, ami ontológiai státussal rendelkezik a vallásos ember számára, 
az igazi realitás, amely kiemeli az embert látszólagos és véges idejéből, és 
a változhatatlan örökkévalóság „valóságos” idejébe emeli. Ennek a másmi-
lyen valóságnak a megélése olyan szimbólumok által történik, amelyeken 
keresztül a Szent jelenléte közvetlenül érzékelhetővé válik. A valóság a 
premodern társadalom embere számára eszerint égi archetípus utánzásá-
nak függvénye. Az archaikus ember nem ismeri a „profán” cselekvést: 

 
1 A dolgozatban használt szövegtípusok nagyszámú variánsával találkoztam gyűjtőútjai-

mon. (Terepmunkámat a Kriza János Néprajzi Társaság finanszírozta, a gyűjtések a társaság 
Csángó adattárában találhatók meg.) A tanulmányban igyekeztem a legjellemzőbb szövegtí-
pusokat elemezni, ezért saját gyűjtéseimen kívül főleg a Bosnyák Sándor-féle gyűjtést vettem 
alapul. A folklórszövegek kiválasztása a Pócs Éva Zagyvarékas néphite című munkájában 
alkalmazott kritériumrendszer alapján történt. (Lásd Pócs 1964.)  
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minden határozott értelemmel rendelkező cselekvés valamilyen formában 
részt vesz a szentségben. Egyedül az a profán cselekvés, amelynek nincs 
mitikus jelentése, vagyis mintaképe. (Eliade 1998. 50.) A vallásos cselek-
vések tehát olyan paradigmatikus cselekvések az archaikus világképpel 
rendelkező ember számára, amelyeket egy mitikus időben az istenek nyi-
latkoztattak ki. Ezért a világi időnek nincs önértéke vagy autonómiája és 
az ember a mitológiai időbe vetül ki. (Lásd: Gurevics 1974. 84.) 

2. Az időképzet formái 
A ciklikus időképzet, a végtelenségig ismétlődő kozmikus ciklusok mí-

toszának lényege Mircea Eliade szerint az, hogy az ember időbeli létezését 
nem csupán bizonyos archetípusok és példaértékű történések ad infini-
tum ismétlődéseként képzelték el, hanem úgy is, mint örök visszatérést. 
(Eliade 1997. 89–90.) Az archaikus ember ezáltal a világ periodikus meg-
újulásának, a kozmikus teremtés élményének a részévé válik. A világot te-
hát időnként újra kell teremteni, mivel az csak a teremtés kezdetén lehet 
tökéletes. A kezdetek teljes boldogságától való eltérés olyan archetípus, 
amely etnográfiai korlátok nélkül aktivizálódik különböző kultúrkörök mí-
toszaiban. Ez az értelme számos olyan rítusnak, amely szimbolikus nyel-
ven jeleníti meg a Kozmosz lerombolását és újrateremtését. A helyreállí-
tott teljesség azonban mindig időleges. Az ember állandóan szertartásbeli 
hibát (bűnt) követ el, amelynek következménye, hogy elveszti azokat a ké-
pességeit, amelyek révén a Szentségből részesülni tud. Ezt számos mítosz 
úgy jeleníti meg, hogy az emberek többé nem mehetnek fel az Égbe, vagy 
olyan képességeikben fogyatkoznak meg, amelyek valamiképpen a verti-
kális irány pozitív jelképrendszerével vannak összefüggésben, és amely 
végeredményben szintén a felemelkedés, „az Égbe vágyás” archetípusának 
a kinyilvánítása. (Lásd: Durand 1997.) A Kozmoszt tehát nem azért kell 
időről időre lerombolni és újrateremteni, mert az első teremtés nem sike-
rült, hanem mert a teremtés előtti állapot olyan teljességet, olyan boldog-
ságot képvisel, ami a teremtett világban elérhetetlen. (Eliade 2002. 139.) 
A modern ember cselekvései, amelyek nem rendelkeznek mitikus előkép-
pel, az isteni világrendtől való elfordulásnak bizonyítékai az archaikus vi-
lágképpel rendelkező ember szemében, amely a „bűn” jelentéstartalmával 
asszociálódik, és amely nem marad következmények nélkül. 

M. Eliade archaikus lételméletében csupán azokat az archetípusokat 
tekinti ontológiai meghatározottságúaknak, amelyekre a ciklikus mitoló-
gia nagy magyarázó rendszerei épülnek. Szerinte az idő körkörösségének 
szüntelen megújítása különféle rítusok és archetipikus cselekvések ismét-
lése által a vallásos viselkedésnek egyetlen olyan formája, amely az ember 
lényegéhez hozzátartozik. Az idők kezdetén elvesztett Aranykor csak ezál-
tal nyerhető vissza végtelenül.  
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A körkörös idő ellentéteként fogható fel a lineáris idő, amely Mircea 
Eliade szerint a keresztény zsidó próféták új történelemértelmezéséből 
született meg. A zsidó próféták értéket tulajdonítottak a történelemnek, 
ennek eseményeit a haragvó isten büntetéseként értelmezték. A történe-
lem eseményei így az Istennel való „rémítő párbeszéddé”, „negatív 
teofániává” váltak. A prófétáknak a történelemben először sikerült ily mó-
don felülemelkedniük a hagyományos körkörös felfogáson (ezen alapul az 
örök visszatérés gondolata), és felfedezniük az egyirányú időt. (Eliade 
1998. 153.) A valahonnan valahová tartó időben a jövő eszkatológiával ter-
helődik, mivel az örök jelenben élés helyett az üdvösség elérése a jövőbe 
vetítődik. Keresztény értelmezésben eszerint a történelem meghatározott 
irányban, eleve eltervezett rendben halad a vég felé, amelyben egybeolvad 
evilági és túlvilági lét. (Gurevics 1974. 108.) A teremtés időszakos megújí-
tását felváltja az egyetlen megújulás, amely in illo tempore, de a jövendő-
ben következik be. (Eliade 1998. 153.) Az idő véges voltán belül azonban 
szakaszaiban továbbra is körkörös marad, ám csupán két időtlen örökké-
valóság közepette. A gondolat, hogy a vektoriálissá vált keresztény időkép-
ből sem hiányzott a ciklikusság, csupán értelmezése alakult át gyökeresen, 
A. J. Gurevicsnél is megtalálható.2 M. Eliade úgy véli, hogy az időképzet 
ilyetén értelmezése nem vezethető vissza ősmintákra, a ciklikus mitológia 
szimbólumaival ellentétben a messianisztikus szimbólumokat korábban 
nem ismerte a kozmikus vallásosság.  

Gilbert Durand szerint a messianisztikus szimbólumok is ontologi-
kusak. A szerző kimutatja, hogy az örök újrakezdés képzetei is messianisz-
tikus töltetet kaphatnak, az ellentétek állandó szembesüléséből „végter-
mék” keletkezik, azaz létrejön a haladás ígérete. (Vö. Tánczos 2000. 183.) 

A. J. Gurevics – Eliadéhoz hasonlóan – a vektoriális időt kulturális 
meghatározottságúnak tekinti. A középkori ember világképéről írott köny-
vében a lineáris időt nem tartja dominánsnak az emberi tudatban. Meglá-
tása szerint ez alá van rendelve az életjelenségek ciklikus felfogásának, mi-
velhogy éppen az ismétlődő idő képezi a primitív ember világnézetét alko-
tó mitológiai képzetek alapját. (Lásd: Gurevics 1974. 28.) 

Barna Gábor szerint az archaikus vallások szimbólumai az időtlenhez 
kötötték az embert. A szerző úgy véli, hogy a történelmi vallások voltak 
azok (köztük a kereszténység), amelyek megtanítottak a történelmi gon-
dolkodásra és látásmódra. Elgondolása szerint a keresztény ünnepeink vi-
lága járult hozzá ahhoz, hogy a vallás által megjelenített történelem meg-
növelte ez utóbbi fontosságát, azaz megteremtette a szekularizáció alapját, 

 
2 Valóban: minthogy az idő elvált az örökkévalóságtól, a földi történelem szakaszai lineá-

ris sorrá állnak össze, de ha ugyanezt a földi történelmet egészében, a világ teremtése és vége 
által lezárt teljességben tekintjük, akkor zárt ciklusnak látjuk: az ember és a világ visszatér az 
örökkévalóságba. (Gurevics 1974. 96.) 
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amelyben „elveszett a vallás, s megmaradt a történelem”. (Barna 2002. 
163.) 

A ciklikus és lineáris időfogalom párhuzamos jelenléte az archaikus 
társadalmak olyan sajátossága, amely nem okozza a világkép egységessé-
gének megbomlását, ellenkezőleg: a kétféle időképzet által működtetett 
magyarázórendszer komplementáris. M. Eliade szerint ez úgy valósul 
meg, hogy a keresztény tapasztalatot a premodern társadalom emberei 
„hagyományos” módon (archetipikusan) „átértékelik”. (Lásd: Eliade 1998. 
163.) 

3. Az Aranykor jelképei 
A profán tér és idő felfüggesztésének leggyakoribb mitikus kifejeződése 

az Aranykor archetipikus képében nyer formát. Jung szerint minden tár-
sadalomban él annak a Paradicsomnak az archetipikus képe, amely a hit 
szerint egyszer már létezett, és létezni fog újra. (Jung 1993. 86.) A 
Chevalier–Gheerbrant-féle szimbólumszótár számol be arról, hogy a mű-
vészeti alkotások és az álmok, az ébrenlét és az alvás álmai, spontánul 
vagy drogok által kiváltva, tele vannak olyan képzetekkel, amelyek a Para-
dicsomot juttatják az eszünkbe. (Lásd: Chevalier–Gheerbrant 1995. III. 
19.) A pszichének ez a sajátossága olyan emberi helyzetet fogalmaz meg, 
amit a Paradicsom utáni örök vágynak nevezhetnénk: mindig és erőfeszí-
tés nélkül a valóság szívében, a Világ Középpontjában lenni, azaz kilépni a 
megszokott létezési módból, és olyan élethelyzetbe kerülni, amit keresz-
tény terminológiával a bűnbeesés előtti létezésnek mondhatnánk. (Eliade 
1997. 69.) Az emberi létezésnek azt a tökéletességét jelenítik meg a képze-
let ezen képei, amelyben a valóságos élet oppozíciói még nem léteztek, az-
az az élőlények közötti harmónia maximalitását. Ez egyszersmind az isten-
ség és az ember közötti egyetértés képzetét is tartalmazza, azaz kifejezi az 
ember szent tér utáni vágyódásának érzetét. Ehhez a térhez, melyet időn 
kívülinek képzelünk el, gyakran asszociálódik az ártatlanság, az üdvözülés, 
a nyugalom, a bőség és gazdagság, az örök boldogság és a halhatatlanság 
képzete. A különböző kultúrákban a boldogság helyét zárt térben képzelik 
el, amely csupán az ég felé nyitott. (Pál–Újvári 1997. 372.) Nyitottsága ré-
vén válik a megváltozhatatlanság és a világ középpontjává, azzá a hellyé, 
ahol az Ég és a Föld közti kapcsolat megteremtődik. (Chevalier–Gheer-
brant 1995. III. 19.) 

 
3.1. Az elveszett Paradicsom utáni vágyakozás gyakori megjelenítői a 

mennyországjárásokról szóló látomások képei. Például ebben a moldvai 
csángó látomásban is:  

„Azt mondja: – Jaj ángyi, milyen szép helyeken jártam én – azt 
mondja. – Hol jártál, lehet álmodtad? – Nem – azt mondja –, én láttam, 
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vagy drogok által kiváltva, tele vannak olyan képzetekkel, amelyek a Para-
dicsomot juttatják az eszünkbe. (Lásd: Chevalier–Gheerbrant 1995. III. 
19.) A pszichének ez a sajátossága olyan emberi helyzetet fogalmaz meg, 
amit a Paradicsom utáni örök vágynak nevezhetnénk: mindig és erőfeszí-
tés nélkül a valóság szívében, a Világ Középpontjában lenni, azaz kilépni a 
megszokott létezési módból, és olyan élethelyzetbe kerülni, amit keresz-
tény terminológiával a bűnbeesés előtti létezésnek mondhatnánk. (Eliade 
1997. 69.) Az emberi létezésnek azt a tökéletességét jelenítik meg a képze-
let ezen képei, amelyben a valóságos élet oppozíciói még nem léteztek, az-
az az élőlények közötti harmónia maximalitását. Ez egyszersmind az isten-
ség és az ember közötti egyetértés képzetét is tartalmazza, azaz kifejezi az 
ember szent tér utáni vágyódásának érzetét. Ehhez a térhez, melyet időn 
kívülinek képzelünk el, gyakran asszociálódik az ártatlanság, az üdvözülés, 
a nyugalom, a bőség és gazdagság, az örök boldogság és a halhatatlanság 
képzete. A különböző kultúrákban a boldogság helyét zárt térben képzelik 
el, amely csupán az ég felé nyitott. (Pál–Újvári 1997. 372.) Nyitottsága ré-
vén válik a megváltozhatatlanság és a világ középpontjává, azzá a hellyé, 
ahol az Ég és a Föld közti kapcsolat megteremtődik. (Chevalier–Gheer-
brant 1995. III. 19.) 

 
3.1. Az elveszett Paradicsom utáni vágyakozás gyakori megjelenítői a 

mennyországjárásokról szóló látomások képei. Például ebben a moldvai 
csángó látomásban is:  

„Azt mondja: – Jaj ángyi, milyen szép helyeken jártam én – azt 
mondja. – Hol jártál, lehet álmodtad? – Nem – azt mondja –, én láttam, 
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nem álmodtam – azt mondja. – Hát hol jártál?– Egy nagy szép réten – 
azt mondja, egy nagy szép templom vót – azt mondja – sok nép letele-
pedve a ződ fűre – azt mondja. […] – Hát vót – azt mondja – egy nagy 
ember, egy nagy bot vót a kezibe – azt mondja –, s az elvezérelt, elvitt 
éngemet a templomba, hogy menjek be a templomba. S mikor odamen-
tem – azt mondja – egy őr vót a templomajtóba, és az nem engedett bé. 
Azt mondta: »Menj vissza, magad még nem vagy ide való – azt mondja –, 
menj el, majd ide kerülsz magad es.« Akkor az a nagy ember – azt 
mondja – megint elvitt ingemet máshová. Vótak szép porcelán kutak – 
azt mondja –, de szépek vótak, s odavitt ingemet, hogy merítsek vizet, 
hogy igyam, mert megszomjaztam. De azt mondták, vótak ottan embe-
rek, nekem nem szabad onnan innyani, csak annak szabad, aki csinál-
tatta azt a kútat.” (Bosnyák 1980. 14.) 

A fenti látomásszövegben, amelynek struktúrája és képi anyaga nagyjá-
ból azonosan reprodukálódik más olyan moldvai látomásokban is (Lásd: 
Pozsony 1998. 72–81.), amelyek mennyországjárásról szólnak, mint a val-
lásos embernek az „isteni világ utáni honvágyát” értelmezhetjük. Ebben a 
vallásos honvágyban az archaikus embernek az a kívánsága fejeződik ki, 
hogy a kozmosz, amelyben él, olyan tiszta és szent legyen, amilyen kezdet-
ben volt, amikor a Teremtő kezéből kikerült. (Lásd: Eliade 1987. 59–60.) 
Ezt sugallja az égi mező zöld színe, amely a tavasznak, a periodikus meg-
újulásnak, a növekvő életnek a kifejezője. A termékenységet és halhatat-
lanságot kifejező színszimbolika a Paradicsom ígéretére utal. Az égi mező 
a közepén elhelyezkedő templommal és kutakkal a kert és a sziget intimi-
tását idézi fel, szimbolikus kifejezője ezekkel rokon. A kút éltető vize révén 
– a forráshoz hasonlóan – a termékenység, a bőség jelképe. (Pál–Újvári 
1997. 301.) A templomhoz és archetipikus megfelelőjéhez, a hegyhez ha-
sonlóképp a víz, a föld és a levegő egységét fejezi ki. A világ vertikális tago-
lású rendjének képe: az alvilág, a föld és az ég összekötője, az élet vizének 
szimbolikus kifejezője, a Paradicsom-ábrázolások jellegzetes eleme. Az 
archetipikus képek G. Durand-féle rendszerében ezeknek a képeknek a 
reflexológiai motivációja a táplálkozási és szexuális domináns, a szimbólu-
mok a szimbólumrendszer Éjszakai Tartományában helyezkednek el. Jel-
lemző rájuk a transzszubsztancialitás (átlényegülés), a misztikus és drá-
mai struktúra. Az egybeolvasztás és összekötés sémái érvényesülnek a cik-
likusságot és intimitást kifejező szimbólumcsoportok irányulása révén, a 
progresszív haladás és a visszatérés képzeteit valósítják meg. 

Az Aranykortól való eltávolodás képzete, valamint az utána való sóvár-
gás szintén egyetemes képzet, amely arra a mitikus elképzelésre utal, mely 
szerint az Éggel és az istenséggel valaha könnyen és „természetes” módon 
lehetett kapcsolatot teremteni, ám valami szertartásbeli hiba következté-
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ben a kapcsolat megszakadt, és az istenek feljebb húzódtak az Égbe. 
(Eliade 1997. 51.) 

 
3.2. Moldvában az Aranykor képzete, a létezés egy tökéletesebb formá-

ja egy mitikus időben élő emberiség képzetkörében konkretizálódik.3 E 
szerint a mítosz szerint az emberek valamikori ősei a mainál nagyobb ter-
mettel és hosszabb életkorral rendelkeztek, ám valamiért megsértették az 
istenséget, aki bűneik miatt megrövidítette mind a termetüket, mind pe-
dig az emberi élet idejét: „ – Régen az emberek nem akkarák vótak, mind 
mast. Mekkarák vagyunk mast. – Magasabbak! – Akkarák vótak, hogy 
vót három-négy méteres is. És hogy az ember vétkezett, az isten úgy 
kicsikélte meg az életjit, mind a magasságát is. S lettek az emberek, hogy 
születtek, úgy éltek még kicsibbet, még kicsibbet éltek. Nem élnek annyit! 
Mer régen az emberek éltek kétszáz, háromszáz évet is. Vót melyik hat-
száz évet is élt. Mer az ember hogy vétkezett, az Isten úgy megrövidítette 
az életjit.” (1) „Arról a vétekről sokan pacilták. Erril (=erről) jut eszembe, 
hogy akkora magas emberek vótak, mind hegy móduk” (= mint a he-
gyek). (2) „[Mondták, hogy régebb nagyobbak voltak az emberek mint 
most…] Mind ulyanak vótak! Én halltam, hogy két lépésben ellépte 
Romunyiét, s béért Magyarországba. Vótak ulyanok! Akkor eccer eljött 
az idő, s az a rend világ eltött. Ej, elment egy ilyen kicsike szántani ott le-
felé. S az a nagy ember felcsipte az ölibe marhástól, szekerestől, s haza-
vitte a mámájának. S azt mondta a mámája: minek hoztad te ide? Na, 
nésszedd csak, micsa piciny gusztánok. Olyan piciny aszongya… De te 
vidd vissza, s tedd le honnat elvetted, mert mük kell teljünk el, s immá 
maradnak, s immá maradnak ezek a kicsikék. Maradtak, valóból beszé-
lik sakan. Vótak, hogy két-három lépésből Magyarországon vót. De erőst 
nagyak vótak. Nagyak. Úgy mandják. De én sem láttam. Annyit láttam, 
mind tük.” (3) 

M. Eliade az „időtől való rettegésnek” (Lásd: Eliade 1997. 89.) nevezi 
azt a tudattalan félelmet, amely köré mítoszok és rítusok egész sora szer-
veződik. Az emberélet megrövidülése eszerint a mítosz szerint a halált ho-
zó idő képzetének szimbolikájával kontaminálódik, az emberi termet meg-
rövidülése pedig a Szenttől való eltávolodás képzetét jeleníti meg, amely 
végső soron ugyancsak az időképzettel van kapcsolatban.  

4. A világ romlása 
4.1. A múló időnek való kiszolgáltatottság a világ fokozatos romlá-

sával valósul meg, amely azért történik, mivel az ember eltér a mitikus 
előképpel rendelkező archetipikus cselekvések ismétlésétől és olyanokkal 

 
3 Az ősállatok nagyméretű csontjaiban népünk óriás ősapáink maradványait látja […]. 

(Hoppál et alii 2000. 164. idézi Bosnyák 1997/A: 134–135. moldvai gyűjtését.) 
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3 Az ősállatok nagyméretű csontjaiban népünk óriás ősapáink maradványait látja […]. 

(Hoppál et alii 2000. 164. idézi Bosnyák 1997/A: 134–135. moldvai gyűjtését.) 
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kísérletezik, amelyek mindinkább elszakadnak a hagyomány által közvetí-
tett viselkedésmintáktól. A világ romlását, a Szent jelenlétének fokozatos 
eltűnését mondja el az a mítosz, amely arról szól, hogy egy korábbi, miti-
kus időben minden búzaszemen tisztán látható volt Jézus arca. Az embe-
rek bűnei azonban bemocskolták ezt olyannyira, hogy mára már szinte 
egyáltalán nem látszik:4 „A búzaszemen, most már nem annyira, de mi-
kor én gyerek vótam, mondjuk ezelőtt harminc évvel, felvettem a búzát a 
kezembe, s a Jézus képe tisztára látszott. Máma, sajnos, sok bűneink be-
mocskolta, nem látszik annyira.” (Bosnyák 1980. 37.)  

A búza mint alapvető táplálék, létfeltétel, számos kultúrában az élet, a 
bőség, Isten jelenlétének kifejeződése. Az állandóan újjászülető élet szim-
bóluma. (Pál–Újvári 1997. 167.) A kozmikus ciklusok, a természet meg-
újulásának, a halál utáni újjászületés képi megjelenítője. Jelképezi Isten 
áldását és a messiási ország bőségét: „Gabona árassza el a földet a hegyek 
csúcsáig.” (Zsolt 72,16) A búzaszemen megjelenő isteni képmás különös 
szuggesztivitással jeleníti meg az istenséggel békében élő, a Szent mindent 
átható jelenlétét érzékelő boldog emberiség képzetét. Az arc szimbolizmu-
sa az isteni lényeget fejezi ki (Jézus Krisztus arca „dicsőségének kisugárzá-
sa és lényegének képmása” – Zsid 1,3); mivel a bel- és a külvilág közötti 
kapcsolattartásnak is a kifejezője (a külvilág jelenségeit az arc érzékszervei 
fogják fel), jelentésmezejéhez tartozik az ég és a föld közötti kapcsolattar-
tásnak a képzete is. Isten arcának elfordítása bajra, szerencsétlenségre 
utal, míg arcának népe, hívei felé fordítása a közvetlen kapcsolat, az áldás 
jelképe. (Pál–Újvári 1997. 57.) A tisztán látható arc jelképisége a fénylő 
arc szimbolizmusával kontaminálódik, amely az istenlátás, a megszentelt 
időben való élés jele. Bölcsesség- és időszimbólumként a három életkor, a 
múlt, a jelen, a jövő, és a memória, az értelem, előrelátás egységét fejezi 
ki. (Uo.) A búzaszemen elhalványuló isteni képmás nemcsak az Aranykor 
idejének elmúlását idézi, de az emberi világtól eltávolodó haragvó istenség 
képzetét is magánban hordozza. 

 
4.2. A világ romlására számos jel utal, amelyek a moldvai csángók hite 

szerint a bűnök elsokasodását jelzik: „S vót az a virág, de több piros vót, 
mint máma. Jártam a mezőkönd, s én láttam azt a virágot. S mutitták 
nekem nagyobb gyerekek, mint én vultam, s lehet, többet tudtak, mint 
én, s mondták: – Te látod, mennyi ebben a piros, ennyi jó ember van a 
világban, mások a szélin mind rosszak. – S kaptunk. Az egészbe vót egy 
kicsi piros, másikba több, másikba kövösb. Mondja: – Ennyi jó embert 
maradt a világban. Amikor vót ez a virág legelűször, ez a virág a zegísz 

 
4 A búzát a mi népünk is „élet”-nek nevezi, s úgy tudja, hogy Jézus Krisztus arcmása lát-

ható minden egyes búzaszemen. Hoppál et alii 2000. 42. Idézi Bosnyák 1997/A: 46–47. Pár-
huzamai: Bosnyák 2001. 91.  
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piros vót. – És máma? Felkerestem száz virágot, nem kaptam egybe pi-
rost. A neve fehér virág, itt így nevezik. Mint az eszernyő, ulyan. (Bos-
nyák 1980. 38.) 

A virág számos kultúrában a világmindenség szimbóluma, amire szim-
metrikus alakja, az együtt megtalálható férfi és női jelleg (porzók és bibe) 
kinyílása és becsukódása teszi alkalmassá. Női szimbólum lévén az 
archetipikus képzelőerő azon irányulását fejezi ki, amely a kozmosz perio-
dikus megújulását a növényi vegetációhoz és a női princípiumhoz kapcsol-
ja. „Tartalmazza”, ill. kifejezi négy elem együttes hatását, hisz a földből nő 
az ég felé, s fejlődéséhez vízre meg az égi tűz, a nap fényére van szüksége. 
(Hoppál et alii 2000. 235.) A virág szó ősmagyarkori szóhasadás eredmé-
nye, s a fény, a ragyogás, s a világosság változata, s ez annyit jelent, hogy a 
kezdet kezdetén a világ egyet jelentett a fénnyel, a ragyogással, s világos-
sággal, s az emberek úgy éltek, fényben és ragyogásban, mint az angyalok. 
(Bosnyák 2001. 7.) A fehér virág ebben a képzetkörben a szentséggel felru-
házott világmindenséget jelképezheti, amelyből azonban az emberek 
mindinkább kiszorulnak, elvesztve a megtisztulás képességét. A fehér a 
halál színe is lehet, amelynek szimbolikus jelentése azáltal erősödik fel, 
hogy a vörössel együtt fordul elő. Az idők kezdetén a virágok egészen piro-
sak voltak, tehát az emberiség is a szentséggel övezett világegyetem, a koz-
mikus ciklusok része volt. A píros szín fogyása, amely az elfolyó vér, a ha-
lál szimbolikus jelentéstartalmát ölti fel, a lineáris idő könyörtelenségére 
figyelmeztet, amelynek végén egyetemes pusztulás vár az emberiségre. 

5. Az idő legyőzésének szimbólumai 
5.1. Az idő legyőzésének szimbolikájára épül rá a moldvai csángóság 

körében a jó óriás hiedelemalakja, amely a mítosz szerint a valamikori 
óriás ősök utolsó képviselője. Erről a sajátos hiedelemlényről (habár szak-
mai körökben tudnak róla5) számottevő folklorisztikai elemzés vagy adat-
közlés még nem látott napvilágot. Az a tény, hogy csupán egyetlen adat-
közlő tudásából tudtuk lényegi vonásait meghatározni, arra figyelmeztet, 
hogy egy nagyon régi képzetről van szó, amely ma már csak a „folklór spe-
cialistáinak” a tudásában rejtőzik, olyan emberek világképében, akik az át-
lagosnál nagyobb érzékenységgel rendelkeznek a transzcendencia iránt. 
Az így létrejött szöveget azonban semmiképpen sem tekinthetjük informá-
ció nélkülinek, „nem folklórszövegnek”. Archetipális elemzése minden-
képpen szükséges, mivel az egyéni fantázia és a kollektív mitologikus  
tudásanyag együttes megnyilvánulása lehetővé teszi, hogy olyan szimbólu-
mokra figyelhessünk fel, amelyek ezeket az embereket intenzíven foglal-
koztatják. Figyelemre méltó az a szövegkontextus, amelyben a gyűjtés so-

 
5 Lásd pl.: Kérdőív vallási narratívák gyűjtéséhez (Tánczos Vilmos összeállítása); Ilyés 

Sándor: Kultúra az emberben, ember a kultúrában. ( KJNT archívuma, kéziratok) 
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az ég felé, s fejlődéséhez vízre meg az égi tűz, a nap fényére van szüksége. 
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5. Az idő legyőzésének szimbólumai 
5.1. Az idő legyőzésének szimbolikájára épül rá a moldvai csángóság 

körében a jó óriás hiedelemalakja, amely a mítosz szerint a valamikori 
óriás ősök utolsó képviselője. Erről a sajátos hiedelemlényről (habár szak-
mai körökben tudnak róla5) számottevő folklorisztikai elemzés vagy adat-
közlés még nem látott napvilágot. Az a tény, hogy csupán egyetlen adat-
közlő tudásából tudtuk lényegi vonásait meghatározni, arra figyelmeztet, 
hogy egy nagyon régi képzetről van szó, amely ma már csak a „folklór spe-
cialistáinak” a tudásában rejtőzik, olyan emberek világképében, akik az át-
lagosnál nagyobb érzékenységgel rendelkeznek a transzcendencia iránt. 
Az így létrejött szöveget azonban semmiképpen sem tekinthetjük informá-
ció nélkülinek, „nem folklórszövegnek”. Archetipális elemzése minden-
képpen szükséges, mivel az egyéni fantázia és a kollektív mitologikus  
tudásanyag együttes megnyilvánulása lehetővé teszi, hogy olyan szimbólu-
mokra figyelhessünk fel, amelyek ezeket az embereket intenzíven foglal-
koztatják. Figyelemre méltó az a szövegkontextus, amelyben a gyűjtés so-

 
5 Lásd pl.: Kérdőív vallási narratívák gyűjtéséhez (Tánczos Vilmos összeállítása); Ilyés 

Sándor: Kultúra az emberben, ember a kultúrában. ( KJNT archívuma, kéziratok) 
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rán a jó óriás alakjáról tudomást szereztem: adatközlőm a világ bűneinek 
elsokasodására figyelmeztetett és az imádság fontosságát hangsúlyozta: 
„Ő hitt az Istenbe, s meljik hisz az Istenbe, tudjad, hogy menen örökké 
elé. Meljik nem hisz, s letöpi, az letöpte tátádat, mámádat, gyermekeit, s 
mindenit. Annak nincs ereje többet. Se előmenetje.” (4)  

Főbb jellemvonásai közé tartozik a gyors helyváltoztatás képessége, a 
segítő szándék az emberek felé, az imádságosság, a gazdagság, alapjában 
békés viselkedés, harag, büntetés az emberekre, ha valamilyen bűnt követ-
tek el. Tartózkodási helye az erdők, a hegy: „[A szent óriásról, amelyik a 
hegyen él, hallott–e?] Igen, de most nem… [Mondják, hogy nagyot 
lépett…] Ment, erősen serényen ment. [Hol élt?] Ej, az erdőkön. Ő mikor 
akart lépni egyet, akkar ojant lépett, hogy most volt Magyarföldön, most 
vót… Halltam, mikor én is kicsike vótam. [S az segített az embereknek?] 
Úgy mondják, hogy igen. [Mit segített az embereknek?] Nyitta ki 
határakat. [Mit csinált?] Nyitott határakat ki, az erdőket.” (5) „[Ez az 
óriás büntetett is?] Ha megbüntette, akkar az Isten őrözzön meg. Erőst 
megbüntette. [Hogy büntette meg?] Pacilt valamit (baja történt). Elfogta 
egy betegség, vagy elfogult a szózatja. [S olyankor bejött a faluba?] Ej, 
onnét az Istentől, hogy vót. Ő csak egyre tekintett, s akkor emez gátá, el 
vót fogva. [A hegyről nézett le?] A hegyről. Há. […] Neki mind az egész 
térénje (földje) vót. Mind az egész. [Az embereket segítette?] Segítette. 
Segítette az egész embert. […] Mondta nekijek: »Hájtak (gyertek) dolog-
ra, hájtak. S adatt mi volt nekije.«” (6) „Imádkozott. […] Gazdag vót, 
gyétot. Ő vót a legnagyobb az országan. [Hol lakott?] Egy hegyen ki volt 
mászva, ült ott. De gondolkozott örökké. Há. Johai, csobánjai vótak. 
Minden. Jól vitte, gyétot. Adică (azaz) nem hogy jól vitte, mert neki nagy 
grizsája (gondja) vót. [Mi volt a grizsája?] Az emberekre. Há. Azt mond-
ta, hogy ne vesszen el senki. Aszangya: »Ha százból elvesztettél egyet, 
[…] akkar keresd meg másikat. A kilencvenkilencet hadd el ott 
nyugudjanak. Azt az egyet megkeresd.« Addig ment, addig járt, meddig 
azt megtalálta. [Imádkozott is?] Igen. Minden régvel.” (7) „Örökké úgy 
számította, hogy: – Jöjjetek hezzám, mert velem értekeztek. Velem érte-
keztek. – Mejikek köpdösték, mejikek csúfolkodtak vele, azt az Isten 
megpedepszilta (megbüntette) úgy, hogy nem bírsz menni, nem bírsz… 
[…] Mikor lenézett, akkor kész. Akkar aszanta, hogy az ánimálja (állata) 
es, mije van nekije, vesszen el előle. […] Ej, jaj! Ha feltámadna most, 
akkar hiszem, hogy reszketne a Főd, mind! (8) 

 
5.2. A jó óriás isteni archetípus. Abban, hogy a hegyen él, a szakrálissal 

való kapcsolata hangsúlyozódik, isteni jelleggel ruházódik föl. A hegy min-
den kultúrában az állandóság, a megközelíthetetlenség, az istenség szim-
bóluma, a világmindenség középpontja, axis mundi, világtengely. (Pál–
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Újvári 1997. 196.) A falu mikrokozmoszként való megfeleltetése feltételezi 
a kozmosz ismérveit, a rendet és a tér ismerős berendezettségét, ugyanak-
kor feltételezi a kozmosz középpontjának a jelenlétét is. Eliade szerint 
minden mikrokozmosznak, minden lakott területnek van egy „középpont-
ja”, amely kiemelten szent hely. (Vö. Eliade 1997. 51.) Az óriások isteni jel-
legének képzete nem egyedülálló példa a magyar folklórban. Diószegi Vil-
mos Kozma Ferenc gyűjtését idézi, aki „ismeri a székelyországi óriások ki-
rályát is, mely nevet nem ok nélkül az isten szó helyett állónak mondja” 
(Diószegi 1978. 388.). 

A jó óriás isteni természetére utal az az elképzelés, miszerint különös 
gondja volt az emberekre. Őriz valamit az elbeszélésekben felsejlő valami-
kori Aranykor gazdagságából, és azokból a képességekből, amelyek vala-
mikor minden ember sajátjai voltak. Az óriás az idő legyőzője. Gazdagsága 
folytán a moldvai csángók gyakran a bojér (földesúr) fogalmával nevezik 
meg, amely spontán fogalmi asszociációra utal. Szintén isteni attribútum 
az a tulajdonsága, hogy az emberi történéseket figyelemmel követi, fontos-
nak tartja az emberekkel való kapcsolattartást. 

 
5.3. Az isteni hatalom gyakori megjelenítője a szem és az ehhez kap-

csolódó tevékenység, a nézés, amit Freud a felettes énnel azonosít, a  
morális öntudat kontrolljával. Megjelenésében szorosan kötődik a fény 
jelképiségéhez, amely a legfőbb lény, az istenség szimbóluma. Ahogy az is-
tenség megnyilatkozása is ambivalens, nemcsak az ember segítője, hanem 
bírája és büntetője is, ugyanúgy az isteni tekintet nemcsak erőt adó, a koz-
mosz stabilitását sugárzó szimbólum, hanem ítéletjelkép is, a bűn, az ár-
nyék felfedezője, amely végzetes lehet az ember számára: „Ő csak egyre 
tekintett, s akkor emez gátá (kész) el volt fogva. […] Ha megbüntette, ak-
kor az Isten őrözzön meg. Erőst megbüntette. [Hogy büntette meg?] 
Pacilt valamit (megjárta). Elfogta egy betegség, vaj elfogult a szózatja 
(meghalt). […] Mikar lenézett, akkar kész. Akkar aszanta, hogy hogy az 
ánimálja (állatja) es, mije van nekije, vesszen el előle!”6 (9) (A hinduiz-
musban Síva és Káli harmadik, pusztító erejű szeme a fény és a transzcen-
dens bölcsesség kifejezője. (Chevalier–Gheerbrant 1994. II. 362–363.) A 
kelta mitológiában Balor az a félelmetes óriásvezér, akinek a nézése egy 
egész hadsereget bénít meg. (Uő., i. m. 96.) Ezek a kijelentések egy olyan 
archetípust körvonalaznak, amely tartalmazza egy tökéletes lény vagy is-
tenember képzetét is, aki olyan kimagasló, átfogó jellegű tulajdonságokkal 
bír, amilyennel az ember csak a kezdetek kezdetén, paradicsomi állapotá-
ban rendelkezett. Nem véletlen tehát, ha a jó óriás archetipikus jelképisé-

 
6 A magyar népmesékből szintén ismerős az óriások ambivalens viselkedésmódja. Fellép-

hetnek ellenségesen (gyakran az emberi lények felfalására törekszenek), ám védelmezőként 
is, a vándorútra indult hős gyakran csak az ők segítségükkel éri el célját. 
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6 A magyar népmesékből szintén ismerős az óriások ambivalens viselkedésmódja. Fellép-
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ge Krisztus alakjára tevődik át. Az emberekre való gondja a „jó pásztor” 
jelképiségében ölt formát, aki, mint pásztor, nyájának vezetője és közép-
pontja. (Jung 1997. 139.) 

 
5.4. A középpont archetípusának leggyakoribb képi ábrázolása a hegy. 

Megjelenhet valóban létező szent hegyként, amely ezért áldozóhely, rituá-
lis szertartások helye vagy zarándokhely, ugyanakkor megjelenhet a való-
ságban nem létezőként valamely nép mítoszában is, akárcsak az általunk 
elemzett esetben. A középpont fogalmának tisztázása vezet el minket ah-
hoz, hogy megértsük, hogy miért olyan gyakran bukkan elő a különböző 
kultúrákban az a képzet, miszerint a Paradicsom valamely hegy tetején 
helyezkedik el, vagy megjelenésében valamiképpen kapcsolódik a hegy-
hez. (A Bibliában Ezékiel 28,14; a világirodalomban pl. Dante az, aki a Pa-
radicsomot egy hegy tetejére helyezi.) A középpont fogalma magába fog-
lalja a kezdeti egység és teljesség képzetét. Ez az a pont, amely körül a 
mindenség forog, és ahol a három világegység (ég, föld, alvilág) összekap-
csolódik. (Pál–Újvári 1997. 287.) A világ és az ember teremtése a makro-
kozmosz egy központi helyén történt, amely megegyezik a világ közép-
pontjával, a „Föld Köldökével”. Következésképp elmondhatjuk, hogy a 
profán teret és időt a világ közepének szimbolikája függeszti fel. 

Az időbeni kezdet és a térbeni közép a szimbolikus gondolkodásban 
egybeesik. (Pál–Újvári 1997. 287.) Valószínűleg ezért olyan gyakori az az 
elképzelés, hogy a létezés középpontja a térnek egy olyan szelete, ahol a lé-
tezés nincs kitéve az idő romboló jellegének. Ilyen hely a Paradicsom.7 Ez 
az az ember előtti idő, amikor az ég és a föld nem vált teljesen szét, ezért 
sokszor az óriások teste alkotja a Világmindenséget, ők tartják az eget és a 
földet. (Hoppál et alii 2000. 164.) 

A pszichoanalízis síkján Jung valószínűnek véli, hogy a túlnagyítási 
hajlamnak – amely képi reprezentációi az óriások – , a tudattalan tér és 
idő fogalmának különös bizonytalanságához van köze: az emberi méretér-
zés, vagyis a kicsiről és nagyról alkotott racionális fogalmunk kimondott 
antropomorfizmus, amely nemcsak a fizikai jelenségek birodalmában 
veszti érvényét, de a kollektív tudattalan azon térségein is, amelyek túl 
vannak a specifikusan emberi hatótávolságán. (Hoppál et alii 2000. 28.) 

Ilyen antropomorfizmus lehet a népmesék küzdő hegyeinek a képzete. 
(Lásd: Ipolyi 1987. 193–194.)8 A hegyek antropomorfizmusa révén az óri-

 
7 A Paradicsom a „Föld Köldöke”, és egy szír hagyomány szerint „a világ legmagasabb he-

gyén” volt. (Eliade 1997. 54.) Ázsiában több szent hegy volt, melyekről azt hitték, hogy az 
égig felnyúlnak, s ott az istenek laknak, a boldogok gyülekezete is ott tartatik. (Diószegi 1978. 
107.) 

8 A túlnagyítási hajlam pszichológiai alapjait Láng János az ingerületek irradiációjából 
eredezteti, amit Pavlov neurofiziológiai kísérleteivel támaszt alá. (Lásd: Láng 1979. 314–315.) 
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ások is olyan szimbolikus jelentéstartalommal ruházódnak fel, mint a he-
gyek. A hegy archetipikus értéke, konvergenciája a Világfáéval rokon. A 
fák Krisztus-jelképiséggel való felruházása esetünkben csak jobban erősíti 
ezt a kapcsolatot. M. Eliade számol be arról, hogy Krisztust nemegyszer 
úgy írják le, mint egy fát, amiben a neves vallástörténész a Világfa szimbo-
lizmusának a kereszténységben való megjelenését látja.9  

6. Az idő beteljesedése: a kozmikus pusztulás 
6.1. A totális pusztulás, a Kozmosz lerombolásának gondolata fogalma-

zódik meg abban a csángó mítoszban, amely szerint angyalok tartják a 
Földet, ám az emberi vétkek megszaporodása miatt annak súlya egyre 
nő.10 Amikor az angyalok már nem fogják bírni a Földet, akkor fog bekö-
vetkezni a kozmikus pusztulás, a világnak a formátlan és anyagtalan ká-
oszba való süllyedése. Hogy ez hamarosan be fog következni, az a mítosz 
szerint nemcsak onnan tudható, hogy az angyalok már panaszkodtak az 
istenségnek a Föld növekvő súlya miatt, hanem onnan is, hogy bárki lát-
hatja azoknak a bűnöknek az elsokasodását, amelyek ezt előidézhetik: 
„[Hogy tartják az angyalok a Földet?] A vállikat így… három angyal, s azt 
halltam, hogy mondták régebben a Jóistennek, hogy immá nem bírják, 
mert a világ mind rosszabb, örökkétig mind rosszabb. S azt mondták, 
mikor már nem kezdik bírni, akkor lecsapják, s akkor a világ vége lesz, 
az egész világ elvész akkor. [Akkor lesz a világ vége?] Igen, mikor immá 
nem kezdik bírni. […] [Mikor lesz ez a világ vége?] Azt nem tudja senki, 
mikor lesz a világ vége, azt nem tudja senki, de hogy mondjuk, s mond-
ják a prédikába, immár érkezik az is, mert látszik. […] A világ rossz, 
csalják egyik a mást, lopnak, mind rossz felé menyünk, mind.” (10) 

A különböző szimbólumszótárak szerint az angyal elsődleges szimboli-
kus jelentése az Ég és a Föld közötti mediátori funkciójában ragadható 
meg. Hasonló a jelentésköre a látomások „nagy emberéhez”, a hegyhez, az 
óriásokhoz és a Világfához, mert, mint minden mediátor, amely az isteni 
és a földi szféra között közvetít vagy lehetővé teszi az átjárhatóságot ezek 
között, az Ég felé emelkedés vágyát fejezi ki. Mivel szárnya van, a felemel-
kedés archetípusának legtökéletesebb kifejezője. A madárhoz hasonlóan a 
tiszta spiritualitás és a tisztaság utáni vágy megjelenítője. A szárny az iste-
ni transzcendenciával való kapcsolattartás képességet jelöli, mint ilyen, 
nem egyszerűen a repülés eszköze, hanem az isteni tisztasággal, az égiek-

 
9 Krisztust magát is nemegyszer úgy írják le, mint egy fát. Egy pszeudo-Aranyszájú Szent 

János-féle bibliamagyarázat úgy szól a kereszthez, mint a Fához, amely „a Földből nő ki, s az 
égig ér. Hallhatatlan fa, az Ég és a Föld Középpontjában: ő tartja a Mindenséget, összeköt 
minden létezőt, az emberlakta vidékeket s a Kozmoszt egybekapcsolja, benne lakozik az em-
beri nem tarka sokadalma…” (Eliade 1997. 208–209.) 

10 A moldvai csángók hite szerint négy angyal tartja a Föld négy sarkát, „szegit”. (Hoppál 
et alii 2000. 71.). Idézi Bosnyák 1980. 19. Párhuzamai: Bosnyák 2001. 28.  
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ások is olyan szimbolikus jelentéstartalommal ruházódnak fel, mint a he-
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lizmusának a kereszténységben való megjelenését látja.9  
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vetkezni a kozmikus pusztulás, a világnak a formátlan és anyagtalan ká-
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nem kezdik bírni. […] [Mikor lesz ez a világ vége?] Azt nem tudja senki, 
mikor lesz a világ vége, azt nem tudja senki, de hogy mondjuk, s mond-
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és a földi szféra között közvetít vagy lehetővé teszi az átjárhatóságot ezek 
között, az Ég felé emelkedés vágyát fejezi ki. Mivel szárnya van, a felemel-
kedés archetípusának legtökéletesebb kifejezője. A madárhoz hasonlóan a 
tiszta spiritualitás és a tisztaság utáni vágy megjelenítője. A szárny az iste-
ni transzcendenciával való kapcsolattartás képességet jelöli, mint ilyen, 
nem egyszerűen a repülés eszköze, hanem az isteni tisztasággal, az égiek-

 
9 Krisztust magát is nemegyszer úgy írják le, mint egy fát. Egy pszeudo-Aranyszájú Szent 
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10 A moldvai csángók hite szerint négy angyal tartja a Föld négy sarkát, „szegit”. (Hoppál 
et alii 2000. 71.). Idézi Bosnyák 1980. 19. Párhuzamai: Bosnyák 2001. 28.  
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kel való kapcsolat jelzésének szimbóluma. (Lásd: Tánczos 2000. 156.) Az-
által, hogy a Földet tartják, az angyalok jelentésköre a Földet tartó óriások 
(vö. Hoppál et alii 2000. 164.) képzetével kontaminálódik. A felfelé irá-
nyuló vertikalitást fejezik ki a bűn lehúzó erejével szemben. A bűn iránya 
lefelé mutat, amely ebben a képzetkörben az emberhez asszociálódik és a 
zuhanás és fogyás dinamikus képeiben nyer szimbolikus kifejezést. A bűn 
ezen irányulását a nyelv is kifejezi, mikor azt mondjuk, hogy „megroskadt 
bűneinek súlya alatt”, vagy „a bűn terhe nyomja,” de a „bűnbeesés” szó is 
felidézi a zuhanás archetípusát.  

A durand-i rendszerben (az „antitézis rendszere”) ezek a képek a szim-
bólumok Nappali Tartományába tartoznak. Reflexológiai motiváció a 
poszturális domináns, működési elv a kizárás és ellentét. A képek három 
szimbólumkonstellációban helyezkednek el (theriomorf, nyktomorf és 
katamorf szimbólumok), a megkülönböztető séma dominál (szétvá-
lasztás–összekeverés, felemelkedés–lezuhanás). A heroikus struktúra az 
uralkodó, olyan archetípusok, mint a Fény–Árnyék, Csúcs–Szakadék, 
Angyal–Állat, amelyek az isteni tekintet, a hegy, a gigantikus lények (a 
magasság a hatalommal konvergál) szimbolikus reprezentációit hozzák 
létre. A polémikus képzelőerőnek tulajdoníthatjuk ezeknek a képeknek a 
létrejöttét, amelynek árnyoldalát az Idő sötét arcai képezik, az elpusztítha-
tatlanság, a rettenet, a megállíthatatlanság. 

 
6.2. A világ elpusztításának gondolata minden kultúrában megjelenik, 

ennek mitikus megjelenítése legtöbbször az „özönvízmítoszok” változatai-
ban fejeződik ki. Moldvában ehhez alapot az a mitikus elképzelés szolgál-
tat, miszerint a Föld vízen úszik, az árvizek pedig Isten haragjának a kife-
jezői: „A főd vízen van. Azért lehet, amikor az Isten megharagszik az em-
berekre, megrázza a fődet, és akkor felborul a víz, azért vannak az árvi-
zek. Az Isten akkor megrázza a fődet.” (Bosnyák 1980. 19.) 

Ez az archetipikus irányulás figyelhető meg abban a moldvai szöveg-
ben is, amely arról szól, hogy a mitikus időben a vizek tisztábbak voltak, 
mint most: „Akkor jöttek szép vizek, legényem. Akkor jöttek ulyan tiszta 
vizek, mind a könnyű (könny). De most: sűrűk! Semminek nem valók.” 
(11) 

A felkavart, sötét víz a pusztulásnak a szimbolikus anyaga, a visszaté-
rés nélküli utazástól, a haláltól való ősi félelem megtestesítője. A visszafor-
díthatatlan időnek a jelképe, a sötétség archetípusától való iszonyodás ké-
pi megjelenítője. G. Durand szerint az álmokban megjelenő éjszakai szo-
morú víz maga az idő, amely az iszonyat, a kegyetlenség, a horror közege. 
Az áldozatát sötétben elragadó állattal, az éjszakai bestialitással, a sötét 
száj szimbolikájával izomorf. A mocsarak felkavart, iszapos vize idéződik 
itt fel, amely ihatatlan, tisztításra alkalmatlan, az elmerüléstől való félelem 
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kifejezője. A könny a szomorúság kontextusában helyezkedik el (G. 
Durand szerint az éjszakai szomorú víz egyik megnyilvánulása), negatív 
jelentéstartalommal telítődik. A vizek sűrűsége mindinkább a zavaros, 
könnyes szem jelképiségét ölti magára, amely kifejezheti az idő uralhatat-
lanságát, a vég kaotikusságát. (Lásd: Pál–Újvári 1997. 462.) Ez a magyará-
zata annak, hogy a világvégét elbeszélő mítoszok legnagyobb része özön-
vízmítosz. Időszimbólum, ám jelentéstartalma ambivalens. A vízbe való 
alámerülés, legyen kozmológiai vagy antropológiai, nem végleges pusztu-
lást jelent, csak átmeneti visszatérést az osztatlanba, ami után egy újabb 
teremtés, egy új élet, vagy az új ember megszületése következik. (Eliade 
1997. 196.) 

A tiszta, könnyszerű víz a tisztaság szubsztanciája. A fény archetipikus 
képének folyékony megfelelője. Az isteni világrend szimbóluma, a kozmi-
kus teremtés, az élet, az üdvösség, a boldogság, az igazság, a hit, a megvi-
lágosodás jelképe, a kozmosz kifejezője. (Vö. Pál–Újvári 1997. 492–493.) 
A moldvai szövegben ezért tartozik a mitikus előidőhöz. A könnyel való 
azonosítása révén tisztasággal, szépséggel, szentséggel telítődik fel, a Pa-
radicsom örök világosságának a megtestesítője, az elveszett szent tér képi 
megfogalmazása. Jelentheti az eredethez, a kezdethez való visszatérést is, 
valamint a felső szférához tartozó égi vizeket, tisztasága fény jellege miatt. 
(Pál–Újvári 1997. 492–493.) 

 
6.3. M. Eliade összehasonlító vallástörténeti munkájában, a Vallási hi-

edelmek és eszmék történetében felhívja a figyelmet arra, hogy a szöveg-
változatok jelentős részében a vízözön az emberek „bűneinek” (vagy rituá-
lis hibáinak) következménye. A legtöbb özönvízmítosz mintha valamikép-
pen egy kozmikus ritmus része volna: a bukott emberek benépesítette „ré-
gi világ” elmerül a Vizekben, és valamivel később „új világ” emelkedik ki a 
vizek „káoszából”. (Lásd: Eliade 1994. 60.) Moldvai elbeszélések arról szá-
molnak be, hogy a Föld korábbi lakói, az óriások az özönvízkor pusztultak 
el. Ez a képzet nemcsak a moldvai csángók körében, de a magyar nyelvte-
rület más részein is ismert: „Azt halltam, hogy óriás-emberek vótak, le-
het, ezer esztendőt is éltek. Egy lány elment a mezőre, s aztán a mezőn 
szántott egy ember két ökörvel, s az a lány felszedte őket a kötényibe. Ak-
kora lány vót, s hazavitte, megmutatta az apjának, azt mondja: – Nézze 
apám – azt mondja – mit kaptam én. S akkor azt mondja: – Lányom – 
azt mondja – te hazahoztad, de vissza vigyed oda, ahonnét elvetted, mert 
mi elveszünk, s ezek fognak lenni, ezek az emberek. – S akkor a lány el-
vitte vissza, és nem es sokára akkor lett az özönvize, s akkar vesztek el az 
óriások.” (Bosnyák 1980. 100.) „Úgy hallottam, hogy a világkezdéskor 
mind nagy emberek vótak, nagyok vótak. De hát akkor az Isten megbün-
tette őket a bűneikért, s akkor az óriásokat a vízözönnel el kellet veszejt-
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kifejezője. A könny a szomorúság kontextusában helyezkedik el (G. 
Durand szerint az éjszakai szomorú víz egyik megnyilvánulása), negatív 
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lanságát, a vég kaotikusságát. (Lásd: Pál–Újvári 1997. 462.) Ez a magyará-
zata annak, hogy a világvégét elbeszélő mítoszok legnagyobb része özön-
vízmítosz. Időszimbólum, ám jelentéstartalma ambivalens. A vízbe való 
alámerülés, legyen kozmológiai vagy antropológiai, nem végleges pusztu-
lást jelent, csak átmeneti visszatérést az osztatlanba, ami után egy újabb 
teremtés, egy új élet, vagy az új ember megszületése következik. (Eliade 
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képének folyékony megfelelője. Az isteni világrend szimbóluma, a kozmi-
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valamint a felső szférához tartozó égi vizeket, tisztasága fény jellege miatt. 
(Pál–Újvári 1997. 492–493.) 
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rület más részein is ismert: „Azt halltam, hogy óriás-emberek vótak, le-
het, ezer esztendőt is éltek. Egy lány elment a mezőre, s aztán a mezőn 
szántott egy ember két ökörvel, s az a lány felszedte őket a kötényibe. Ak-
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apám – azt mondja – mit kaptam én. S akkor azt mondja: – Lányom – 
azt mondja – te hazahoztad, de vissza vigyed oda, ahonnét elvetted, mert 
mi elveszünk, s ezek fognak lenni, ezek az emberek. – S akkor a lány el-
vitte vissza, és nem es sokára akkor lett az özönvize, s akkar vesztek el az 
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mind nagy emberek vótak, nagyok vótak. De hát akkor az Isten megbün-
tette őket a bűneikért, s akkor az óriásokat a vízözönnel el kellet veszejt-
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se.” (Bosnyák 2001. 36–37.) „Hogy megsokasodott a bűn a földön, akkor 
égbe kiáltott Istenhez a Bűn. És akkor azt mondta Isten: – Bánom, hogy 
az embert teremtettem, mert kicsi kora óta a szíve gonosz. – És akkor 
volt egy igaz ember, Noé, akit szeretett Isten, mert istenfélő volt. S akkor 
azt mondta neki, avval közölte: – Elvesztem a földet, mert megbántam, 
hogy teremtettem embert a földön. Mert gonoszok az emberek. – Akkor 
óriások voltak, nagy emberek. […]” (Lammel–Nagy 1999. 50–51.) 

7. Egy különös mítosz: a „bukott angyalok” a Földön 
Mircea Eliade a keresztény mitológiában a Vízözön előtti időszakot az-

zal a korral azonosítja, amelyben az első ősatyák mesés kort érnek meg. 
Ezt az időszakot ugyanakkor egy különös esemény is jellemzi: bizonyos égi 
lények, az „Istennek fiai” egyesülnek az emberek leányaival, akik gyerme-
keket szülnek nekik, hatalmasokat, akik az ősidők híres-neves „hősei” 
(6:14). (Eliade 1994. 148.) Eliade továbbá feltételezi, hogy itt a „bukott an-
gyalokról” van szó. A Hoppál-féle Jelképtár értelmezésében az Isten fiai-
nak és az emberek leányainak házassága (Ég és Föld egyesülése) eredmé-
nyezte az óriásoknak a Földön való megjelenését. (Lásd Hoppál et alii 
2000. 164.) Ha követjük ennek a mitológiai témának a Biblia szerinti fej-
leményeit, akkor arról értesülünk, hogy Isten a bukott angyalok és a ha-
landók leányai közti egyesülések miatt dönt úgy, hogy az ember életkorát 
120 évre korlátozza. (A Biblia szerint az első ősatyák 800–900 évet is él-
tek.) Ezt követi az özönvíz eseménye, amely után egy új emberiség alakult 
ki. Nem egészen világos ennek a mitológiai témának az eredete, annál is 
inkább mivel e témát M. Eliade számos nép mitológiájában felfedezni véli, 
ám abban, hogy a Genezis végső megfogalmazásában is jelen van, az lehet 
a magyarázata, hogy olyan archetípusokat aktivizál, amelyek átértelmezé-
sük révén fontosak lehettek a keresztény vallás üzenetének a közvetítésére 
is. Ha a szimbólumok logikáját követjük, akkor ennek a témának a követ-
kező morfológiája tárul elénk a jelképek nyelvén:  

1. a vízözön előtti korban az emberek rendkívül hosszú élettartammal 
rendelkeznek, a teremtés utáni időn kívüliség pillanata ez;  

2. az emberek rituális hibát követnek el, a Földön ez az óriások uralko-
dásának ideje;  

3. emiatt dönt úgy az istenség, hogy az ember életkorát jelentős mér-
tékben megrövidíti; 

4. további bűnök miatt a halált hozó idő az özönvíz formájában a koz-
mosz totális pusztulását idézi elő.  

Látható tehát, hogy ezen mitológiai téma szimbólumainak a konstellá-
ciója az emberi képzelet kognitív struktúráinak egyetemességénél fogva 
nagymértékben hasonlít a Moldvában élő mítoszokéhoz.  
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8. Az „Ítélkező” archetípusa 
„A Diavol (Gonosz)? Há, mit csánl? Ő el van eresztve világba, chiar 

(éppen) ő csánja… Îl îndeamnă la rău. (Ösztönöz a rosszra.) ªi dacă ai 
făcut rău… (És ha rosszat csináltál…) Ő szereti, azt, hogy ülsz att 
Pakalba, mind ő. Asta așteaptă Satana. (Ezt várja a Sátán.) Mert őt a Jó-
isten lehánta őket a mennyből, mert ők kevély angyalak vótak. Era doar 
îngerii. (Csak angyalok voltak.) Ei au vrut să fie mai sus ca Dumnezeu. 
(Ők úgy akartak, hogy nagyobbak legyenek mind az isztenek.) Lucifer, 
melyik ott van la poarta iadului (a pokol kapujában). S akkar a Jóiszten 
megparancsalta Szent Mihálnak, s Szent Mihál lehánta kardval az egé-
szet. ªi-o numit Diavol. (És elnevezte Ördögnek.) și asta așteaptă. (És ezt 
várja.) Mai ales acuma tineretul s-o prostit. (De mostanában a fiatalság 
rosszra hajlik.) […] Akko (régebb) az ifiatalak, az ifiú jány s legény benn 
vótak. De mast nem tudják, hol szürkülnek, hol virrjadnak. Moszt el van 
parasztulva a világ. A Jóisten még jól bírja tűrni. Moszt az ifijak nem 
tudják a distracție (szórakozás) csak, sz mikor meghalnak, aztán 
meglásszák ők! (12) 

Az a képzet, hogy a világ fokozatosan romlik és mindinkább eltávolo-
dunk a kezdeti idő teljességétől, konkrét megfogalmazást nyer az adatköz-
lők olyan elbeszéléseiben is, amelyekben bibliai eseményeket a maguk 
értelemezéseivel látnak el, illetve saját világuk történéseivel hoznak össze-
függésbe. (A falu mint lakott terület egy mikrokozmosznak felel meg. A 
szent idő történései a mítoszban hívő ember számára természetes módon 
befolyásolják saját világának történéseit.)  

A fenti szöveg tulajdonképpen két jól elkülöníthető részből áll: az első 
rész a kevély angyalok bukásának bibliai történetét mondja el, a második 
a romló világ képzetét tartalmazza. A strukturálódásnak ezt a fajta irányát 
figyelhettük meg olyan vallási narratívák gyűjtésekor is, amelyek témái a 
bűnbeeséssel (az ősbűnnel) és az özönvízzel voltak kapcsolatban. Ezekben 
az egyértelműen keresztény tematikához fűzött interpretációkban a felte-
hetően sokkal régebbi és folklorizáltabb „romló világ” képzet a messia-
nisztikus-eszkatologikus időfelfogásban konkretizálódott.11 Az evilági létezés 
ebben a kultúrában egyfajta középkorias vallásos pesszimizmus nyomait 
viseli magán.12 Az idő „minősége” az emberek vallási-morális kvalitásának 
függvénye, ezért az emberek cselekedetei befolyásolják az idő irányát és 

 
11 A messianisztikus-eszkatologikus időfelfogás két témájáról lásd Tánczos Vilmos elem-

zését a moldvai csángó archaikus imák képeiről. (Tánczos 2000. 181–207.) 
12 A pesszimisztikus jelenfelfogás igen elterjedt volt a középkorban: az emberiség létének 

legjobb, legboldogabb napjai immár messze mögöttünk vannak, s a világ erkölcsi hanyatlásban 
halad a vég felé. Régen az emberek szálasak, egészségesek voltak, ma satnyák, csenevészek [...], 
egykor hívek voltak férjükhöz az asszonyok […], de ma már ez is a múlté. (Gurevics 1974. 106.) 
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minőségét. Az utolsó ítélet ebben a jelentésben szükségszerű végjátéka a 
lineáris idő drámájának. 

9. A szimbólumok egymáshoz való viszonya 
Mivel az általunk elemzett szimbólumok jelentéstartalmai ellentétesek, 

a mitikus időt és a jelen világot megjelenítő szimbólumok egy bipoláris 
rendszerben helyezhetők el.  

Northrop Frye az irodalmi alkotásokban megnyilvánuló képzelőerő ar-
chetípusainak feltárására dolgozott ki egy modellt, amely meglátásunk 
szerint a folklórproduktumok archetipális elemzésére is alkalmas. Ennek 
használata esetünkben azért is indokolt, mivel N. Frye kiindulási pontja-
ként a mítoszt határozta meg. Az archetípusokon alapuló irodalomtudo-
mány elve is – „egy költői kép egyedi és egyetemes formái azonosak” (Frye 
2001. 448.) – tulajdonképpen megegyezik a szimbolikus antropológia 
alapvető felfogásával az archetipikus képek egyetemességéről. 

N. Frye az irodalmi alkotások képrendszereit a művészi alkotóerő ko-
mikus és tragikus szemléletével azonosította, amelyben a komikus szemlé-
let a vallások bukás előtti világát vagy mennyországát fejezi ki, az ártatlan-
ság látomásaként. A tragikus szemlélet köré csoportosuló képek központi 
mintáját a ciklikus világtól való elszakadás határozza meg. Ez a moldvai 
mítoszokban a következőképpen strukturálódik:  

1. Az emberi világ a tragikus szemléletben hegy alatt elterülő világhoz 
tartozik, a lent és a jelen világához. Az emberek nem tisztelik egymást, 
nem hisznek az Istenben, az elárult istenség magára marad és büntetni 
kényszerül. Túlzott elszaporodásuk a káosz nyüzsgését idézi fel: „S most 
megszaporodott a világ, legényem. Most megszaporodott, gyétot (na-
gyon).” (13) Vágyakozásuk az isteni világ, a Föld valamikori állapota után 
hiábavaló. A zuhanás képei tartoznak ide. A komikus szemléletben az em-
beri világ az égi világgal analóg, a felemelkedés, a középpont, a repülés 
archetipikus képeit tartalmazza. 

2. Az állati világ a fent világához tartozik, komikus szemléletben jele-
nik meg, pásztori képek archetípusaként. Harmóniát sugallnak, az isten-
séggel kapcsolatot fenntartó istenember könnyű életvitelét fejezik ki. A 
tragikus szemléletben a káosz, a mélység szörnyeit implikálja, a népmesék 
emberevő óriását.  

3. A növényi világ a komikus szemléletben a kert, a látomások paradi-
csomi ligete, a világmindenség totalitását sugalló virág, a zöld fű és a ter-
mékenységet megjelenítő búza. A tragikus szemléletben a sötétlő erdő, a 
haragvó isten egyik tartózkodási helye.  

4. Az ásványi világ a komikus szemléletben a templom, a hegy és a kút, 
amelyek a keleti irány pozitív jelképével vannak kapcsolatban. A középpont 
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függőleges irányának archetípusát jelenítik meg. A tragikus szemléletet a 
zuhanó Föld képviseli és olyan baljós geometrikus képek, mint a kereszt. 

5. Az amorf világ a komikus szemléletben a tisztító víz a mitikus 
előidőhöz tartozik, az élet vizének a megfelelője. A tragikus szemléletben 
mocsárként és rohanó folyóként jelenik meg, a halált hozó időtől való féle-
lem kifejezője, a megsemmisülést elbeszélő mítoszok szimbóluma.  

10. Összegzés. A „posztmodern rémülete” 
Amint láttuk, a moldvai csángók körében a világ és az ember romlásának 

képzete (amelynek következménye az időnek végítéletbe torkolló egyirányú-
sága), a felemelkedés és zuhanás antitetikus jelképköreinek szimbólumai-
ban reprezentálódik. Úgy tűnik, hogy azokban a mítoszokban, amelyek egy 
elpusztult emberiség erkölcsi és fizikai kiválóságáról szólnak, egy kultúrkö-
röktől független archetipikus képzet nyilvánul meg, amelynek lényege, hogy 
a mindenség és az ember folyamatos romlása párhuzamosan halad az em-
beri élettartam megrövidülésével és az idő lineárissá válásával.13 Talán en-
nek a feszültségnek a feloldására születnek az Aranykorról szóló víziók, és ez 
az, ami vallási szempontból megmagyarázhatja az istenek (vagy istenképpel 
felruházott lények) gigantizmusát is. (Vö. Durand 1977. 223.) További kuta-
tásokat igényelne, hogy miért éppen ezek a képzetek aktivizálódnak a kü-
lönféle mitikus nyomokra utaló folklórszövegekben, amelyek akár tipikusan 
helyi kialakulásúak, akár bibliai mitologikus témák népi archetipális átértel-
mezései, a kozmosz kiüresedéséről, és az ember magáramaradottságáról 
szólnak. (A különböző szövegek értelmezésekor nem volt célunk 
morfologikus összefüggéseknek a kimutatása, csupán „archetipális irányu-
lások” felfedése.) Ahogy már volt szó róla, M. Eliade sokat vitatott „archai-
kus lételméletében” a történelem rémületével, az időképzetnek egy új (onto-
lógiai megalapozottságot nélkülöző) vallásos értelmezésével magyarázza az 
archaikus embernek „az időtől való rettegését”, amely megfosztja őt a „Nagy 
Idő”, a ciklikus újjászületés és a teremtés élményétől, miközben mindezek 
helyett a történeti tér és idő fogságának szörnyű tapasztalata hatja át. Csu-
pán feltételezzük, hogy a moldvai csángók archaikus világszemlélete – ame-
lyet jó néhány kutatató középkoriasnak tart –, nehezen fogadta be az utóbbi 
évtizedek felgyorsult gazdasági-kulturális változásait.14 Úgy véljük, hogy az 

 
13 A mindenség és az ember romlásának e látomásával találkozhatunk Indiában (ahol az 

emberi élettartam nyolcvanezer évről száz évre csökken) és a hellénisztikus világban népsze-
rű asztrológiai tanokban is. Akkor a hegyek szétporladnak, a föld lapossá lesz, az emberek 
pedig a halált várják majd. […] (Eliade 1998. 184–185.) 

Az ember folyamatos romlása a buddhista hagyomány szerint is párhuzamosan halad 
élettartamának rövidülésével. (Uo. 170.) 

14 A „modernitas” terminus a középkorban gyakran hordozott negatív, becsmérlő ítéletet: 
minden ami új, minden, amit nem szentesített idő és hagyomány, eleve kétes és gyanús volt. 
(Gurevics 1974. 107.) 
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ettől való idegenkedés, amely a mítoszok szimbolikus nyelvén fejeződik ki, 
sokkal inkább a „posztmodern rémülete”, amelyet az isteni világrendtől el-
forduló modern civilizáció bizarrsága okoz. 
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