Budai-Deleanu, Milton
si poza damnatului romantic

Derutantd este in 7iganiada alternarea continud a planu-
rilor si nu numai in desfisurarea epicd paraleld a odiseei
tiganilor si, pe un fundal mai sumbru, a infruntirii ostii lui
Vlad Tepes cu turcii, ci gi stilistic; burlescul se schimbd pe
nesimtite in stil eroic, parodia face loc pledoariei abia disi-
mulate pentru idealuri scumpe scriitorului, fantazarea celor
mai ndstrugnice anacronisme se amestecd cu date istorice
foarte precise. Asa si este explicabild posibilitatea unor
multiple interpretari ale operei ca reprezentind un moment
renascentist, clasic, postclasic sau baroc 1in evolutia lite-
raturii noastre.

Discutia ar pdrea otioasd la un moment dat dacid ea n-ar
interesa mai mult decit simpla determinare tipologicd, sub
incercdrile uneori dogmatice de clasificare ascunzindu-se
dorinta legitimd de a preciza momentul estetic al evolutiei
literaturii noastre in timpul lui Budai-Deleanu; ceea ce
ingreuiazd apreciabil apropierea termenilor si verificarea
ipotezelor in practicd este lipsa totald de posteritate a
Tiganiadei, asa incit, indiferent de o supozitie sau alta, nu
putem sti ce element, ce tendintd manifestd in lucrarea lui
Budai-Deleanu ar fi rodit — si in ce sens — in opera urma-
silor. fn acest fel, a depista o trdsaturd sau alta in acest
inepuizabil rezervor de surprize rdmine o operatiune de naturd
speculativd, dar nu lipsitd totusi de un interes obiectiv.
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Remarcindu-se prezenta cu rol burlesc a unor elemente
fantastice in 7iganiada, in special episoadele legate de rdz-
boiul paralel al sabatului diavolesc cu ogtile arhanghelicesti,
s-a trecut cred peste un moment de efuziune care depdseste
tonalitatea barocd, oferind un exemplu de izbucnire grandiloc-
ventd in stilul satanismului romantic de mai tirziu. In afara
horei grotesti a infernului si a dialogului Urgiei cu Satana,
asistdm la inceputul cintului VI la un adevarat discurs luci-
feric care prezinti numeroase elemente anticipind, dupa pa-
rerea noastrd, absolut independent de vreo influentd livresca
sau de vreo idee teoreticd explicitd, poza romanticd a damna-
tului.

Tirada lui Satan este in general cunoscutd; expresia
regretului dupd raiul pierdut si mai cu seama ambitia de a nu
abandona o luptd pe care o stie totusi pierdutd dinainte, dar
spre care-1 mind fdrd rdgaz orgoliul sdu rdnit si dorinta de
rdzbunare:

Deci sus, Sdtano ! Scoald i aratd
Celui-de-sus cd-ai incd putere

Si mdcar nu poate el sd patd
Nici sd simteascd vreo durere,
Totusi cere-a ta pe dinsul urd
Sda-fi  izbindesti pe-a lui fapturd

(vi, 13)

isi are modelul probabil, incd nerelevat, in Paradisul pierdu
al lui Milton:

What though the field be lost?

All is not lost; the unconquerable will,
And study of revenge, immortal hate,
Ande courage never to submit or yield:
And what is else not be overcome?
That glory never shall his wrath or might
Extort from me. To bow and sue for grace
With suppliant knee, and deify his power
Who from the terror of his arm so late
Doubted his empire...
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We may with more successful hope resolve
To wage by force or guile eternal war
Irreconcilable to our grand Foe

Who now triumphs...

Nu este, dupd pdrerea noastrd, un simplu paralelism,
o intilnire intimpldtoare.

Numele poetului englez apare mentionat, e drept, o singurd
datd, in Tiganiada, intr-o contranotd a ,coconului Musofilos"
la strofa 14 din chitul I. Urgia se adreseazd périntelui siu
demonic:

Sdtano, de nu mi-ai fi pdrinte

Si de n-as fi-ntii ndscutd fie

(Cind cdzusi din ceriu, dacd tii minte,
Md-avu cu tine oarba Zavistie)...

impotriva acestor versuri, pdrintele Disidemonescul pro-
testeazd intr-o notd, ardtind cd ,nu se cade sd sd pomeneasca
diavolul intre crestini..." Lui 1i rdspunde de fapt Musofilos,
ardtind cd lucrul este ingdduit, si citeazd exemplul Bibliei
insesi si, mai ales, Paradisul pierdut sau, cu vorbele sale, ,cu
mult mai putin facerea vestitului inglez Milton care au alci-
tuit un poemd subt titula Raiul pierdut”. Intrucit aceasta
€ singura mentiune a poetului ficutd de cdtre Budai-Deleanu
si alte asemdndri intre cele doud opere nu s-au semnalat
pind acum, s-ar putea crede cd citarea lui e intimpldtoare
si nu rodul lecturii efective a Paradisului pierdut. Budai-
Deleanu i-ar fi putut afla, de pildd, numele si titlul operei
dintr-un alt poem de mai mare circulatie in mediile iose-
finiste, de pildd, in La Pucelle d'Orleans a lui Voltaire, care di
si el in note ldmuriri suplimentare si comentarii malitioase:

Na-t-on pas vu chez cet Anglais Milton
D'anges ailés toute une légion
Rougir de sang les céléstes campagnes...

(Cintul ~ 1l)

Lucrul acesta este improbabil; intrucit Musofilos se referd
in prima parte a notei sale la istoria lui lov, din Vechiul
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Testament, care este istoria incercdrii Satanei de a-1 zdruncina
pe patriarh din credintd, iar Paradisul pierdut este nu mai
putin o istorie similard, a tentatiei omului de cidtre Satan
si a cdderii sale, ni se pare clar cd apropierea celor doud exemple
nu este fortuitd si cd Budai-Deleanu citise poemul lui Milton.
Fira aincercain nici un fel si ducem apropierea pina la margi-
nea de la care putem incepe sd presupunem influente con-
stiente, elemente alese de scriitorul nostru in chip deliberat
si incluse cu bund stiintd, cu un anume scop, in opera sa, ni
se pare firesc ca aceastd lecturd sd lase unele reminiscente
pe care le putem usor gdsi in textul Tiganiadei.

Pasajul comparat mai sus nu oferd singura apropiere posi-
bild de poetul englez; putem invoca si adunarea ingerilor
cdzuti in Pandaemonium si colocviul lor dacd trebuie sau
nu sd incerce o noud bitdlie cu ostile ceresti, care poate fi
comparatd cu adunarea diavolilor din cintul VI la Budai-
Deleanu si chiar numele acestor divinitdti malefice:
Velzavuv, Mamona, Velial, Moloh, Velfegor la Budai-Deleanu,
Moloh, Baal, Belial, Mammon etc. la Milton, nume care nu
apar de pilda la Tasso, cu al carui poem (cintul IV) a fost
comparat episodul din Tiganiada; la fel pentru cdldtoria
lui Satan in Infern (cintul II la Milton) si altele. Fird indoiald,
aceste apropieri se pot face (si s-au ficut deja) si de Dante,
de Ariosto sau de modelul lor latin. Virgiliu. insa si cunoas-
terea operei lui Milton este foarte probabild, intr-o versiune
germand desigur, si de aici influentele respective.

Dacd insd punctul de plecare si unele elemente ale acestei
. " . . > aye ~ .

scene din cintul VI pot fi indicate, cu probabilitate, in Milton,
nu de aici provine §i descrierea sumbrd a peisajului nocturn,
cind duhurile funeste pun stapinire pe lume, descriere asema-
nidtoare intr-o masurd cu inceputul Elegiei lui Gray si mai ales
cu versiunea roméneascd pe care Asachi o va da peste citiva
ani:

Acum peste-ochian soimanul soare
Strdlucea dositelor ostroave,
Noaptea cu neagra sa-invdlitoare
Cimpi  acoperisd si dumbrave,
lar de grele-ostdneli obosita
Dulce rdpdusa prin staure vita.
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Numa fieri priveghia rdpitoare
Si bdrbatii cu cugete rele;
Lupul gonea dupd cdprioare,
Buha vina-n tufe pdsdrele,
S'imbla  salte jivini stricdtoare
Ce-ntunerec iubind fug de soare.

Atmosfera este aproape romantica, de peisaj gotic, cu pre-
zentaterifiantd aelementelor de legendd medievald, de mister
negru:

Era vremea tocma-intiias datd
Cind cintd cocogii de cu sard,
Si-incdlecind mdturi sau lopatd
La Rdtezat strigoile zboard

Cind se preimbld cele frumoase
Strimbind  oamenilor dreptele-oase.

Toate-adecd odihnea cele bune,
Numa cele rele, bldstimate,

Imbla dupd-a lor ingeldciune,
Cum sint duhurile necurate,

Care nu dorm nice-odinioard,

Ci noaptea-in toate pdrtile zboard.

Dar intru totul romanticd, preludind durerea luceafarului
eminescian de-a nu putea muri vreodatd, este lamentatia
lui Satan, care-ar fi dorit sa fie pierit mai bine in clipa pra-
busirii din rai:

,Oh mie!
(Striga) Cu totul nesuferitd
Viatd si nemuritorie!
Mai bine era-intr-acea clipitd
Cind fui surpat cu mindra mea ceatd
Sa fiu perit cu totul de-odatd !
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Cdci mdcar muream eu fard vintd,
Dar' mergindu-mi in nimica firea,
Durerilor incai sd punea fintd,

Nici md-ar ghimpa tristd pomenirea
Fericirilor mele trecute,

Curmatd fiind prin moartea iute.

Ci nu mi-au priit varvara soarte
S'in rdzboiu imi fu protivitoare,
Nice-a vince-mi dede nice moarte,
Lasindu-mi aceastd rozdtoare

Si  nesuferitd pomenire.

>

Oh! Crudd, nespusd chinuire !...

Dacd aceastd pozd romanticd depdseste fdrd indoiald
tonalitatea si textul Paradisului pierdut, ni se pare insi evi-
dent ca ea a fost favorizatd de lectura acestuia, de viziunea
largd si profundd asupra conditiei filosofice — dacd mi se
iartd termenul bombastic — a lui Lucifer, a omului devorat
de ambitie si de dorinta de a cunoagte, pe care numai poe-
mul lui Milton le cuprinde, dintre toate operele care s-au pus
in discutie in legdturd cu Tiganiada; numai aici putea gdsi
Budai-Deleanu un model — in sensul cel mai larg si generos
al termenului — pentru aceastd considerare dramaticd i
profundd a demonului din noi, a damndrii, a izgonirii care-si
gdseste in sine pedeapsa perpetud si perpetua fortd a unei
continue reveniri, atit de deosebitd, de distonantd fatd de
restul poemului in care domind totusi, burlescul, barocul.

Nu trebuie sd uitdm cd acest cint din Paradisul pierdut
al lui Milton este punctul de plecare al unei intregi linii ro-
mantice care vede 1n Satan figura rdzvratitului, a eroului
insurectional; pentru Milton, acea ,splendor primiero"
(Marino) a fingerului cdzut nu s-a pierdut cu totul, ea ,1ii
conferda figurii lui Satan tot farmecul unui rebel neimblinzit
care se prelungeste de la Prometeu al lui Eschil la Capaneo
al lui Dante" si care se va regdsi apoi in mai toate operele
romanticilor care se subordoneazad acestei teme, Zschokke
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sau Schiller, Byron sau Vigny'. Budai-Deleanu se intilneste
cu aceastd linie de evolutie europeand cidtre romantism plecind
din acelagi punct, urmind insd o cale independentd. Existenta
in opera sa a unor elemente de tipologie romanticd care nu se
rezuma la aceastd viziune a lui Satan, aratd cd avem de-a
face cu o predispozitie reald, o stare de spirit (fragmentari,
incompletd, ce e drept) autenticd insd, nu accidentald;
trebuie sa reamintim foarte frecventele sale apeluri la ele-
mente de creatie folcloricdi si nu numai proverbe, foarte
numeroase in Tiganiada si cu intentie declaratd (o notd
a lui Mitru Perea, care explicd in general intentiile autorului
sau pasajele figurate, zice cd ,poeticul nostru au silit si bage
in povestea aceastd toate zisele sau proverbiile deobste ce
sd obicinuiesc la tdrani", II, 21), dar mai ales la includerea
si interpretarea unor credinte populare (,crezidtorii"), fie
in text, fie in note ; asa sint cele despre cdpcduni, descintece,
zine, ursitori etc, care dau acestei opere un colorit cu totul
particular si original, de care cititorul de azi cu greu isi poate
da seama.

De laromatici ne vine si ideea cd pot fi gisite elemente reale
de istorie in cintecele bdtrinesti, idee pe care o gdsim expri-
matd intr-o notd a lui Eruditian: , Pagubd cd neste cintdri
ca aceste nu sd insimneazd, despre cei procopsiti a norodului,
cici intru dinsele ar gidsi multe fdpturi istoricesti, care ar putea
sa fie ocrotite de uitdciunea vremilor" (IV, 92).

In fine , tot de tipologia romanticd tine si faptul cd Budai-
Deleanu include in epopeea sa fragmente si personaje desprinse
din legende i cdrti populare, cum este episodul cu Argineanul,
provenit probabil din legenda lui Arghir i a Elenei, de largd
circulatie in Transilvania. Desigur, amestecul de elemente
miraculoase si istorice intr-o modalitate apropiatd de cea a
romanticilor este dublat de interventia miraculosului crestin
care poate fi o reminiscentd a lecturilor clasice, cu atit mai
mult cu cit Budai-Deleanu sprijind uneori procedeul prin
trimiteri la Biblie, la autorii antici si chiar la documente
istorice; nu s-a remarcat de pildi cd nota parintelui Apolo-

Pentru intreaga discutie asupra importantei acestui pasaj din
Milion in dezvoltarea figurii ,eroului damnat", cf. Mario Praz, The
Romantic Agony, 2nd impresion ,Fontana Library, 1961, p. 72 —112.
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ghios, de la strofa 20, cint IV, care atestd interventia sfinti-
lor de partea Iui Stefan Vodd in cursul unei batilii (,,sd afld
si la cronicele noastre, unde sd zice cd lui Stefan Vodad celui
Bitrin au ajutat un cdldref sfint merglnd asupra ostllor”)
are o bazi documentard precisi: cronica lui Ureche >. insi
functia literard a acestor elemente de miraculos, valoarea
literard a citatelor si informatiilor istorice (sau afectind a fi)
este indiscutabil de esentd romanticd.

> Budai-Deleanu il citeazi pe Ureche de mai multe ori in Tiganiada ;

el 1l cunoastea din tinerete, c¢ind 1i traduce cronica pentru Engel.
Caracterizarea lui Vlad este de asemenea imprumutati de la Ureche,
dupid cea cunoscuti a lui Stefan cel Mare ("Stefan Vodi, fiind un om
pururea poftitoriu de rizboaie..." etc.)



