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ROLUL SI FUNCTIILE CAMASII iN OBICEIURILE DE NASTERE

Rezumat
Rolul si functiile cimasii in obiceiurile de nastere

Pe langa functiile sale utilitare, de protectie contra fri-
gului, imbracamintea a indeplinit in cultura populard si
functii simbolice. Un interes aparte in acest sens il repre-
zintd imbracamintea noi-nascutilor. Potrivit credintelor po-
pulare, duhurile bolilor isi puteau gasi ascunzis nu numai in
interiorul copilului, ci si In hainele acestora. Astfel, multe
din ritualurile taumaturgice erau efectuate asupra hainelor
copilului pentru c¢a veneau in contact direct cu corpul lui.
Cea mai uzitata piesa in aceste ritualuri era cimasa. In tra-
ditia populard, cimasa reprezintd obiectul cel mai apropiat
de corp, deci intim legat de personalitatea purtatorului. Ast-
fel, fiind asemanata cu ,,a doua piele a omului”, este inves-
titd in mentalitatea traditionald cu varii functii. Uneori ea
indeplinea rolul de instrument, prin intermediul caruia co-
pilul se integra in comunitate sau i se transmiteau anumite
virtuti, alteori servea ca obiect asupra caruia se performau
actiuni protectoare, vindecdtoare, augurale sau de modelare
la nivel magic a conformatiei fizice si psihice a copilului.

Cuvinte-cheie: cidmasa, rituri augurale, de integrare,
apotropaice, taumaturgice, noi-nascuti, contagiune.

Pe3rome

Posib 1 ¢pyHKIMM pydalIKu B POAWJIBHBIX 00psiiax

[TomuMo yTHIHTapHBIX (YHKIUH (3aIIUTHI OT XOJO-
J1a), OfeXKa B HAPOAHOW KYJbTYpE BBIMIOJHSTIA U CUMBO-
muaeckue GpyHkrun. OcoObIit HHTEpEC B 9TOM OTHOIICHUH
NPENICTABIIET ONEXKAa HOBOPOKACHHBIX. 110 HapoaHBIM
BCPOBAHUAM NYXH 0OoJie3HEN MOIIH pATAaTHCA HE TOJIBKO
BHYTpH pebeHKa, HO U B ero opexe. [loatomy ¢ omexoi
peOeHKa, MOCKOJNIBKY OHAa HEMOCPEICTBEHHO CONpHKaca-
Jacb C €ro TCJIOM, BBITNIOJHAJINCH MHOI'ME pUTYyalibl, Ha-
NpaBJICHHbIC Ha W3JICUEHHE, TepalieBTUYeCcKoe JIeiiCTBHE.
Oco6eHHO 9acTo ¢ 3TOM IENTbI0 UCTIONIB30BaJIach pyodarika.
PyOammka B HapoJHBIX BEpOBaHMAX — Hambosee OIH3Kas
K TEJIy 4aCTb OACKIbI U HanboJiee HHTUMHO CBsSI3aHHas C
JIMYHOCTBIO YeJIOBEKA, KOTOPBIN ee HOCUT. [loaTomy, ymo-
JOOJISSACH «BTOPOW KOXKE», OHA BBIMONHSIA P QYHKINH.
B uwactHOCTH — pOJIb HHCTPYMEHTA, C TIOMOIIBIO KOTOPOTO
MPOUCXOIUIIA COIMANN3aIs PeOCHKa 1 ero MHTErpalys B
COIIUYM. Wnu nepeaaBajauch TC NI MHBIC TTIO3UTUBHBIC Ka-
yecTBa. Takke pyOalika BBHITIONHSIA MAarHYeCKUE 3alUT-
Hble (PyHKIMH, TepaneBTHUECKHE, PYHKIIUH MOJEIHPOBa-
HHUA HAa MAarudyceCKoM YpOBHE (bmnqecxoro " IICUXUYCCKOTO
COCTOSIHUS pebeHKa.

KutroueBble cJjioBa: pyOalika, puTyaibl mpeacKa3aHui,
AMOTPONIENYCCKUEC PUTYAJIbl, HOBOPOX/ICHHBIC, KOHTAaruo3-
HOCTb.

Summary
Role and functions of the shirt in birth customs
Besides its utilitarian roles (protection against cold) in
the folklore culture, clothing performed some symbolic
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functions as well. In this regard the clothing of the newborn
presents special interest. According to popular beliefs, the
spirits of illnesses could hide not only inside a child, but
also on its clothes. Therefore, because the clothing was in a
direct touch with the child’s body, many rituals were carried
out with the scope of some therapeutic actions, cure. One of
the most used item of clothing was the shirt, as according
to the popular beliefs, it was the most intimate, and con-
nected with the personality of the one who wore it. Being
assimilated to the “second skin” it performed several func-
tions. It played the role of an instrument by means of which
the child socialized and got integrated into society. It could
transmit some positive qualities. The shirt also performed
some protective therapeutic and modeling functions of the
child’s physical and psychical state on a magical level.

Key words: shirt, rituals of prediction, apotropaic ritu-
als, newborn, contagious.

Incepand cu travaliul si pana la botezul nou nas-
cutului, datoritd vulnerabilitatii celor ce parcurgeau
mutatia existentiald — a mamei si copilului, comuni-
tatea, In persoana ,,babei”’/moasei, performa o serie
de rituri, cu functia de protectie si de usurare a tre-
cerii. Un rol insemnat in cadrul acestor rituri o avea
camasa traditionala.

Deoarece era obiectul cel mai apropiat de corp,
deci intim legat de personalitatea purtatorului, cama-
sa devine una din ustensilele necesare atat in prac-
ticile de usurare a nasterii, cat si dupa nastere, cand
are menirea sa ofere protectie nou-nascutului, dar si
ca intermediar n integrarea lui in ,,Jumea de aici”, in
neam si comunitate.

Astfel, prin continutul sau, studiul va releva ro-
lul si functiile camasi in desfasurarea cronologica
a secventelor rituale, legate de nastere si primele
ingrijiri ale copilului nou-nascut. Acest subiect nu
a fost abordat in spatiu nostru stiintific in mod spe-
cial, in schimb, nasterea ca rit de trecere a fost pe
deplin relevata de mai multi autori recunoscuti. Din
multitudinea de studii publicate la aceasta problema
trebuie mentionate lucrarile: Creanga de aur (Frazer
1980: 69-76), Nascerea la romdni (Marian 1892: 81-
85), Contributiuni la etnografia Medicala a Olteniei
(Laugier 2011: 80-100), Interferente dintre magic si
estetic in recuzita obiceiurilor traditionale romanesti
din ciclul vietii (Isfanoni 2002), /n pragul lumii albe
(Stiuca 2001: 51-57), Obiceiuri de Nastere din Mol-
dova (Hulubas 2012: 21, 24) etc.

Vom incepe analiza functiei rituale a cdmasii cu
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tehnicile magice de ,,inlesnire” a nasterii, ea fiind
una din ustensilele necesare si practicile de usurare
a nasterii. Specificul acestor tehnici consta in reali-
zarea unor actiuni magice simpatetice, cum ar fi de
dezlegare, de deznodare, de deschidere, de descuie-
re, de aruncare etc, prin care se urmareste a dezlega
uterul femeii si a permite o nastere cat mai usoara.
Acest lucru s-a datorat conceptiei traditionale po-
trivit careia starea unei persoane poate fi influentata
prin contagiune cu o haina asupra careia s-au savarsit
actiuni magice simpatetice.

Astfel, pentru a usura si ,,dezlantui nasterea”, in
timpul travaliului se performau un sir intreg de mani-
puldri intentionate cu cdmasa lehuzei: cdmasa femeii
era descheiatd de nasturi, i se desfacea/dezlega gu-
lerul sau nodurile. Prin similitudine, poalele camasii
sunt capabile sa provoace o expulzare a fatului fara
dificultate. Tn acest sens, se indatina ca, gravida sa
scoata in poald gunoiul din casd si sd-1 arunce afara.
Aceasta actiune sugera la nivel simbolic modul rapid
in care pruncul va veni pe lume.

Tot 1n acest scop erau scoase curele, inele, cercei,
iar lucrurile din casa care se puteau incuia sau bloca
(usile, ferestrele, lacatele) erau si ele deschise.

Forta de obstructie a legaturilor din vestimenta-
tie este descrisd si in monumentala opera Creanga
de aur a lui J. G. Frazer. Citand o lucrare din 1876,
publicatd In germanad, Frazer exemplifica: ,,La sasii
din Transilvania, cand o femeie se afla in chinurile
facerii, i se desfac toate nodurile de pe haine, crezan-
du-se ca i se va usura nasterea; si cu aceeasi intengie
se deschid in casa toate incuietorile de la usi si 1azi”
(Frazer 1980: 60).

Fiind unul dintre primele obiecte de care se atinge
copilul nou-ndscut, cimasa avea capacitatea, potrivit
mentalitatii populare, de a proteja copilul, a-1 vinde-
ca sl a-1 influenta viitorul.

De aceea, prima camasuta nu se facea din pan-
za noud, ci dintr-o camasa mai veche, ca sa traiasca
pruncul mai mult. Acest ritual are ca substrat magia
primet actiuni, devenind totodatd un instrument al
integrarii si protectiei (pruncul era pus intr-o cama-
sa de-a tatalui ca sa-1 asigure afectivitatea lui). Con-
tactul imediat cu camasa parintilor se mai facea in
scopul preludrii de catre prunc a calitdtilor paterne
pozitive. Hainele mamei folosite pentru infasarea
fetitei nou-ndscute ii transmiteau calitdtile pozitive
ale mamei (frumoasa, harnicd), iar cdmasa tatalui era
capabila s transmita baietelului urmatoarele calitati:
puterea, cinstea, curajul etc.

Datoritd vulnerabilitatii celor doi — mama si
pruncul — imediat dupa nastere, pentru a nu fi grav

afectati la nivel fizic si psihologic de apropierea unor
entitdti umane sau supranaturale, moasa performa o
serie de ritualuri, cu functie de protectie si de usurare
a trecerii. Copilul era trecut prin camasa cu care a
fost imbracata lehuza in timpul nasterii lui, iar mama
era dezbracatd de camasa 1n care a nascut si imbra-
catd din nou dupa ce camasa se intorcea pe dos. Ritul
se infaptuia si in timpul baii facute de moasa lehuzei
in jur de opt zile dupa nastere. Pruncul era trecut de
trei ori prin haina mamei, in asa fel incat era bagat pe
la poale si scos pe gura camasii. Aceste rituri aveau
functia de refacere a nasterii, dar si de modelare la
nivel magic a conformatiei fizice a copilului.

Ritul ,.trecerii” copilului prin unele obiecte sau
obstacole indeplinea, totodata, si functie apotropai-
ca, fiind una dintre formele magiei protectoare, cu-
noscutd de multe popoare. Cu ajutorul acestei ,,tre-
ceri” se realiza mutarea copilului bolnav dintr-un
spatiu daunator n altul nou, favorabil.

In Dictionarul de Simboluri si Credinte Traditi-
onale Romanesti gdsim numeroase referinte despre
modul de utilizare a cdmasii parintilor in scop apo-
tropaic: ,,in Suceava, moasa ia copilul nou-nascut, il
desfaseaza si il trece prin cdmasa 1n care a fost pus
la nastere, introducandu-1 pe la poale si scotandu-1
prin gura ei, crezandu-se ca astfel copilul este ferit sa
se Tmbolndveasca de «raul copiilor» sau «Samcay si
nici sd se umple de «rosi»” (Antonescu 2009).

Un ritual asemandtor se performa si in cazurile in
care se dorea sa stopeze decesele repetate a copiilor
intr-o familie sau in cazuri extreme, cand copilul nu
mai avea sanse de vindecare. In acest sens, primul
copil rdmas viu era bagat prin poalele camasii si scos
pe guler. Actiunea avea menirea de a repeta actul re-
nasteril, proiectand o renastere miticd a nou-nascutu-
lui la nivel simbolic sau Intoarcerea la starea primor-
diala — de echilibru.

infﬁptuind ritualul ,.trecerii”, oamenii credeau ca
nou-nascutul va fi ferit de rele, nu va putea fi deo-
cheat si atins de farmece, nu va fi luat de speriat, va
dormi bine, iar nenorocirile il vor ocoli.

O alta practica de salvare a singurului supravie-
tuitor dintr-o familie consta In confectionarea unei
camasute, numita ,,camesa cdineasca”, din noua bu-
cati de tort de la noud case, unde gospodarii se afla
amandoi la prima casatorie. Pruncul se imbraca ime-
diat dupa nastere cu aceastd camasa.

Valoarea profilactica atat de extinsd a camasii a
dus la aparitia motivatiei propitiatorii. In acest sens,
moasa atingea fata nou-nascutului cu scutecele in-
sangerate 1n timpul travaliului sau chiar cu placenta
lui, avand deplina credinta c@ haina in care a nas-
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cut mama copilului este in stare sa induca o culoare
sandtoasa pruncului, ce avea sa fie imbujorat toata
viata. Exista, de asemenea, convingerea cd pruncul
trecut prin cdmasa va avea noroc $i va fi bine vazut
de lume.

Uzitarea camasii In scop terapeutic se facea in
cazurile in care pruncul avea vreo boald din nastere
sau o capata in primele zile/luni dupa nastere. Cele
mai multe manipulatii cu cdmasa in acest sens, ra-
maneau, la fel, cele de trecere. Prin intermediul lor
se vindecau diverse maladii, In special, sus-numitele
rosi. Cauza aparitiei acestora era, conform mentali-
tatii populare, in contagiunea nou-ndscutului cu fe-
mei sau barbati impuri. Simpla privire a unei femei
murdare (aflata la menstre) ii provoacd dermatita, cu
atat mai mult daca era luat in brate sau sarutat de ea.
Nou-ndscutul capata rocii si in cazul in care, inainte
sa implineasca 40 de zile, era vizitat de o altd lehuza.

Pentru a fi vindecat, copilul se trecea prin cdma-
sa murdarita n timpul nasterii, de trei ori, dinspre
poale spre gura hainei, In timp ce mama sta in pra-
gul casei si trebuia sa pronunte urmatorul descantec:
»(Numele copilului) si sie curat cum Dumnazau l-a
dat si mama l-a facut”. Formula orald se pronunta
doar Tnainte de rasarit. Functia cdmadsii este in acest
caz de preluare a murdariei si rautatii care s-a abatut
asupra copilului.

Contagiunea copilului cu impuritatea femeilor se
putea evita daca nevasta care venea in vizita declara
starea ei impura. Existau si cai de reparare a contagi-
unii deja savarsite: ,,daci stii care muieri o vinit spur-
cati, ei di la dansa camesa 1n cari o fost si scalzi cop-
chilu in apa in care speli cdmesa aseia”. Mai rar, cea
impura se autodenunta: ,,ie vine sanguri cu camesa
s1 spala copilu”. Atunci cind identificarea sursei nu
este sigurd, ,,s1 spali copilu cu zoili di la 3 camesi
murdari di la 3 fimei” (Inf. Gherega).

Aceeasi menire taumaturgica are si ritul de trece-
re a copilului bolnav pe sub pdmant: ,,cand copchilu
ii slab, are socute, ti dusi la un mormant, fasi o groapi
si-1 treci prin groapd, da cand 1l tresi, fasi in asa fel
cl cdmasa si-i ramii acolo. Numa asa copchilu si cu-
rit”. Dupd acest ritual, copilul era imbricat intr-o
camasuta noud, iar in unele sate era si vandut unei
mame care nu 1i murise nici un copil. Aceasta acti-
une, cu implicarea atdt a magiei de contagiune, cat
si simpatetice, se performa doar in situatii extreme,
cand se credea ca nu exista alte sanse de vindecare.

Alteori groapa prin care se trece copilul este sa-
pata intr-o rapa. ,,Sapa intr-o rapa o groapa si-l trece
di trii ori pi sub pamant, lasa cadmesa acolo si vine
pi alt drum acasi dicat pi cel pi care s-o dus” (Inf.

Olari). La capatul gropii il primeste o altd persoana
decat mama sa. in momentul trecerii pe sub pimant
se schimba numele copilului. Plansul excesiv, con-
siderat un simptom grav, se trateaza, de asemenea,
prin petrecerea pruncului printr-o groapa.

O alta sursa terapeutica o reprezintd placenta in
care s-a format copilul, ea fiind asociata si cu ,,pri-
ma camesa” a lui: ,,Se ia tarana de unde s-a ingropat
«urmay si se pune in scaldatoarea copilului”, ,,s1 diz-
gropa casa copchilului, hi cu apa in care era spalat,
se spala copilu pi cap, hi-i trece bubeli” (Inf. Titanu).

Pentru a scépa copilul de slabanogie, se practi-
ca a-1 se trece printr-o despicatura, facutd in scoarta
unui stejar, sau prin stachetele unui gard. Copilul era
impins prin aceasta despicatura in asa fel incat cama-
sa lui trebuia sa rdmana In crapatura. Dupa perfoma-
rea acestul ritual, cimasa se scotea si se batea cu un
cui din lemn de stejar/plop in gard, prin similitudine
distrugandu-se boala. La fel copii se lecuiau si de
boala céineasca.

Finalitatea acestor actiuni rezidd in vindecarea
copilului prin cauzarea duhului bolii vatamari grave.
In acest caz, cimasa servea ca obiect asupra ciruia
se savarseau actiuni magice simpatetice, unde bate-
rea cuiului inseamna distrugerea spiritului bolii prin
provocarea durerii.

Identitatea s1 starea subredad a sanatatii copilului
sunt reprezentate simbolic de Tmbracamintea pe care
o0 poarta, de aceea hainele ,,copchilului bolnav” sunt,
uneori, lasate la o rascruce ca ,,sa se duca raul pe cel
care le 1a”. Alteori, se incearcd o purificare magicd a
acestora: vesmintele copilului bolnav se duc, inainte
de rasaritul soarelui, la parau, unde sunt spalate bine
sau sunt lasate 1n biserica peste noapte, dupa care co-
pilul le imbraca imediat.

Intrucat cauzele diferitelor boli, potrivit credinte-
lor populare, puteau fi regasite nu doar in interiorul
persoaneli, ci si in hainele sale, manipularile perfora-
te 1n timpul ritualurilor magice de vindecare aveau
ca scop expulzarea bolilor si fortelor malefice atat
din corpul copilului, cat si din hainele lui. Acest tip
de rituri sunt bazate pe magia prin contagiune, subin-
telegandu-se ca in urma unui stimul extern, investit
cu puteri formatoare (in cazul dat camasa), se poate
vindeca orice boala.

Explicand Legea asemanarii si Legea contactului/
contagiunii, Frazer spunea: ,,Din primul dintre aces-
te principii, si anume legea asemanarii, magicianul
deduce cd poate produce orice efect pe care il doreste
doar prin imitarea lui: din al doilea, el deduce ca ori-
ce face el unui obiect material va afecta in mod egal
persoana cu care obiectul a fost o data in contact, fie
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ca a facut parte din corpul sau sau nu” (Frazer 1980:
216).

Exemplul cel mai elocvent al unei astfel de prac-
tici era baterea camasii copilului cu nuiele de alun
sau macies in scopul alungarii duhurilor necurate,
salasluite acolo. Atat Alunul, cat si Macesul sunt ca-
pabile, potrivit credintelor populare, sa intimideze
duhurile bolii si sd neutralizeze magiile daundtoare
si serveau ca apotropeu si leac in tratamentul bolilor.

In cazurile in care se dorea vindecarea unei afec-
tiuni dermatologice (bube dulci, brancd, negi, etc),
cu camasa copilului se freca regiunea afectata, dupa
care, ea se arunca la raspantii de drum sau pe apa
curgatoare. In primul caz (aruncarea cimasii la ras-
pantii), performatorul dorea sa obtina vindecare prin
implicarea formelor de magie contagioasa (cine ri-
dica camasa aruncatd urma sa preia boala), iar in al
doilea — se activa forta purificatoare a apei (bolile co-
pilului sunt ,,spalate” si duse departe de corpul lui)'.

Dupa ce camasuta veche era aruncata, copilul se
imbraca intr-o cdmasa noud, pentru ca potrivit men-
talitatii populare, fiecare lucru nou este pur. Obiceiul
are ca substrat magia primei actiuni si in cest caz,
efectul terapeutic era dublat pe de o parte de actiunea
de a imbraca camasa noud, neintinata, iar pe de alta,
de culoarea camasii — albul fiind considerat a fi cu-
loarea care poseda putere sacrala.

Riturile de refacere a nasterii consemnate ajung
sa fie performate pand in actuale atat in Republica
Moldova, Romania, precum si in unele sate din re-
giunea Cernduti (Ucraina), fapt ce aratd deplina uni-
tate arhetipald a zonelor etnografice romanesti. De
exemplu, practica de a inconjura locuinta cu un sac
in care se afla copilul continud sa fie folosita, potri-
vit Inregistrdrilor efectuate in luna ianuarie 2009, in
localitatea Brahasesti, din Galati, pentru a induce
deprinderea vorbirii (Hulubas 2012: 230-254) si in
2011 in satul Suri (raionul Drochia, Republica Mol-
dova), pentru a-1 scdpa de slabdnogie si a induce de-
prinderea vorbirii.

O altd forma de alungare a bolii, avand ca usten-
sila principald camasa, prevedea afumarea copilului.
De obicei, asemenea ritualuri se performau in scopul
vindecarii copilului ,,de deochi” si prevedea de a fu-
mega copilul speriat cu o cordicd ruptd din camasuta
sa. Pentru fumegarea copilului speriat se uzitau si
bucati din hainele invechite ale preotului, sfintite si
folosite mai apoi la impuscatul ritual in cadrul obice-
iurilor de Boboteaza’.

Atingerea sau proximitatea panzei cu incarcatura
sacra (hainele sfintite ale preotului) constituie un ca-
nal supranatural de comunicare intre mediu si fiinta

umand vulnerabild, contactul direct provocand un
soi de descarcare a energiei sacre asupra copilului ce
a preluat prin speriat o incarcaturd negativa.

Pe langa functia apotropaica si taumaturgica,
camasa avea in obiceiurile de nastere si functie de
integrare. Aceasta functie apare cel mai elocvent in
ceremonialul religios al botezului. Dupd cufundarea
in apa de botez, copilul este invelit intr-o panza noua,
denumitd ,,crijma”, pe care o aduce nasa acestuia.
Crijma aseaza copilul sub protectia tainei botezului
s este asociata cu cea dintdi cdmasa a copilului.

Se credea ca copilul prin intermediul primei ca-
masi (crijmei) poate prelua calitati asemanatoare cu
materialele cu care a venit aceasta in contact (ma-
gie contagioasi) sau cu modul de coasere. In acest
scop, mamele copiilor nou-ndscuti puneau crijma sa
se usuce Intr-un pom (ca sa fie copilul inalt si viguros
ca pomul), pe o carte (sa fie destept) sau dupa icoana
(sa fie credincios). Mamelor li se mai recomanda ca
in timpul confectionarii primei camasi sa stea locu-
lui, ca ,,si nu alerji baietul mult dupd insurat” (Inf.
Severean).

Camasa cusutd din crijma avea puterea sa-l in-
tareasca moral pe posesorul acesteia ,,copchilul va
fi ferit de cumpini si nu so sperie rapidi”. Totodata,
prima camasuta avea puterea sa uneasca fratii si ,,si
samini dragosti intre ei”. In acest scop, cu cimasa
facutd din crijmd primului nascut se imbracau toti
ceilalti copii (,,ca si tii unu la altu”) (Inf. Gherega).

Daca din crijma copilului i se cosea prima camasa
noud, scutecele lui, care, erau percepute, de aseme-
nea, ca prima camasa/primul invelis, erau facute din-
tr-o camasa de-a tatdlui pentru a asigura afectiunea
paternd, precum si iubirea pruncului pentru parintele
sau. Alteori cdmasa tatalui era transformata in scutec
numai pentru baiat, in timp ce pentru fetita se folosea
o camasa de-a mamei (Hulubas 2012: 236-268).

O atentie deosebita se acorda conditiilor de spala-
re si uscare a scutecelor copilului. In acest fel, pentru
a le pazi de influente nefaste, scutecele erau puse la
uscat doar in dosul casei si se ldsau afara doar pe
timp frumos. De asemenea, se interzice scoaterea
scutecelor afard pana la o anumita perioada de timp
— pana ,,nu Tmplinea 6 saptaimani” sau pana cand nu
era botezat.

Daca scutecele erau puse la uscat in curte, ma-
mele trebuiau sa aiba grija ca sa le stranga nainte
de apusul soarelui, or, se credea ca soarele ce apu-
ne pe pelinci 1a somnul i linistea pruncului. Copilul
nu mai putea dormi, era lunatic, fiindca ii ramanea
somnul afara. Scutecele uitate afara puteau fi furate
de catre alte mame, pentru ca prin intermediul aces-
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tora duceau somnul la copii lor. Daca se intampla
ca scutecele nou-nascutului sa fie furate, pruncul se
imbolnavea imediat de plansori si trebuia descéntat.
Totodata, se credea ca asfintitul soarelui este timpul
nefast, timpul in care se ivesc toate entitdtile rele si
daunatoare (,,s-aduni toati rautatili dupa ce asfinti
soarili”). Acestea (strigoii, ielele, Muma Padurii) se
puteau ascunde in pelincile copilului si odata venite
cu el in contact, ii puteau cauza insomnia, plansul
continuu, boli din vant, ,,de raul copilului” sau il pu-
teau poci.

Prevenirea contagiunii nefaste se putea face prin
scuturarea rufelor aduse in casd dupa apus, pe foc,
deasupra sobei sau prin stropirea lor cu agheasma.

Conchidem prin a preciza ca ritualurile si tehni-
cile magice, care implica utilizarea camasii in obi-
ceiurile de nastere, pot fi clasificate in dependenta
de scopul urmarit: protejarea bebelusului de diverse
influente negative supranaturale; curdtare magica si
vindecare de boli, investirea copilului cu vitalitate
si introducerea lui in neam si comunitate. In aceste
rituri Imbracamintea actioneaza fie ca mijloc (instru-
ment), fie ca obiect de vindecare si actiune magica.
Potrivit lui J. Fraser, ,,aceste credinte se bazeaza pe
ideea generald a unei conexiuni simpatice care se
presupune ca existd intre o persoana si tot ceea ce a
constituit vreodata parte a corpului sau cu el in vreun
fel indeaproape atins.

Chiar daca unii etnologi considera obiceiurile fa-
miliale de nastere a fi ,,dominate de rituri si ceremo-
niale de integrare”, iIn mod autoritar, in urma analizei
realizate observam cd numarul credintelor si practi-
cilor cu functie de ocrotire, de vindecare si delimita-
re lor este sensibil mai mare decat gesturile menite sa
consacre $i sd-1 asimileze pe indivizi in comunitate.
Astfel, pe langa riturile cu functii propitiatorii, pri-
mele actiuni savarsite prin intermediul camasii sunt
axate pe distantarea fortelor rau intentionate de copi-
lul in formare si mama sa, iar in faza postliminara se
performeaza rituri profilactice si taumaturgice aflate
in relatie de complementaritate cu cele cu functii de
integrare si recunoastere sociala.

Note
! Obiceiul de a imbraca haine noi se Intalnesc si in alte ri-
turi ce Insotesc atat ceremonialurile nuptiale, funerare, cat si
cele calendaristice.
2Dupa slujba de Boboteaza, in curtea Bisericii se impusca
cu cordele (bucati de panza din hainele vechi ale preotului).
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