ZMEUL SI ALTERITATEA

Petru Adrian DANCIU

THE OPHIDIAN AND THE ALTERITY
The article proposes an evaluation of antinomy from the
ophidian’s perspective. As a protagonist of the sacred, the
ophidian is the initiator of a simple process which begins with the
kidnapping of a virgin and continues with her sequestration in
order to obtain the acceptance of marriage and in order to
impose the personal perspective of removing the border that
delimitates the sacred from the profane. By the way of action, the
fairy tales with dragons kidnapping virgins remind us of the bad
angels myth mentioned in Genesis and largely presented in the
Apocrypha of Enoch, excepting the ending. In the fairy tale it is a
positive one. Just in time, by the direct interference of the
Destiny, the recovering hero will cancel by the dragon’s killing,
the adverse consequences of a permanent contamination of the
profane with the sacred. The malfunction of its actions comes out
from the relations themselves with entities from the sacred space.
Totally lacking in empathy, he is withdrawn, but when he reacts
he is spontaneous and aggressive. Its intrusions violate spatial
and intimate delimitations of the fairy-tales characters, virgins
(profane) and fairies (sacred) alike, victims sequestrated for the
satisfaction of his wishes. Because it does not have and does not
want a good neighbourhood the ophidian is to fear and
permanently perceived as an intruder in all the existential plans
of the fazry tale. Because it does not have a history that
“connects” it to the sacred, functionally harmonious by the
native, of the fairy-tale creator, the dragon is considered as being
an intruder, a foreign entity. It results the necessity of the fairy-
maker to explain its existence, by the fairy tale, which is a
mythological addendum. The fairy tale does not want to clarify
the audience over the ophidian’s origin but it is very clear to us
about its current attributes. Permanently oriented on a position
of force and reductive wanting its own interest the dragon is an
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intruder of the Balkan spirituality that must be eliminated,
exorcised by fairy tale, a god that had been brought here from a
sacred semitic environment that underwent major changes.
Keywords: dragon/ophidian, fairy tale, alterity, sacred, myth.

Vom defini basmul cu zmei rapitori de fecioare initial ca
pe o constructie sincretica, a cdrei bazd se construieste cu
ajutorul mai multor parti de mituri. Regia sa are drept
scop final reconstructia unei istorii personale, dar in
contextul unei spiritualitdti autohtone strdind, deci,
tuturor surselor mitice initial luate in discutie. Este o regie
dezvoltata pe o schemad cu interactiuni personale simple,
gen cauzd-efect. Regia basmica se compacteaza in functie
de gnoza actantului creator de basm ca ,om sacru”, in
functie de puterea imaginativa a acestuia, de capacitatea
lui de a prelua si selecta sincretic franturi de mituri din
diferite surse cu istorii si geografii sacrale diferite, pe care,
mai apoi, sd le ,conecteze” cu logica functionald a
spiritualitdtii locale. Rezultatul acestei deosebite emulatii
e regia basmicd. Rezulta ca basmul este un ,apocrif’. Nu
face altceva decat sa incheie, intr-un spatiu extra-cultic,
mitul ,personal” al unui zeu, ,tarat” prin istorie’.

Cu toate cd basmul fixeazd intr-o spiritualitate locald
mituri strdine de aceasta, el nu se va multumi doar cu atat.
Pentru ca trece peste conexiunea initiala dintre mitul
strdin si credinta populara, povestirea se personalizeaza
treptat, urmand o directie extra-miticd, pe care pare sa o
dea uitdrii, mult mai flexibild, pe placul imaginarului

" Este cazul aici si al povestirilor iudaice despre Lilith, o rescriere in
varianta demonologiei monoteismului popular iudaic a vechilor
credintelor mitologice asiro-babiloniene. In acest sens v. studiul
nostru Adam and Lilith, a nonconformist couple. From the religious
sincretism to the demonological imaginary, in ,Journal of Romanian
Literary Studies”, nr. u/ 2017, pp. 514-526 (sursa web:
http://www.upm.ro/jrls/JRLS-11/Rls%2011%2064.pdf); Liliana Floria,
Adam and two Evas - An unique erotic triangle, in ,Journal of
Romanian Literary Studies”, nr. 6/ 2015, pp. 238-246 (sursa web:
http://www.diacronia.ro/ ro/indexing/details/A21961/pdf).
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povestitorului. Din acest motiv, basmul poate fi perceput
drept o permanentda poveste (regie) deschisd, a carei
expunere orald (initiatici) poate fi ,canonizatd” profan
doar de inregistrarea folcloricd. Astfel, conexiunea miticd,
generatoare de basm, ,dispare”. Ea este acoperita treptat
de din ce in ce mai multe credinte locale sau personale ce
apartin povestitorului. Acestea se astern 1in straturi
succesive imbogatite de repovestire. Indiferent de aportul
personal al povestitorului, valorificat in adaosuri sau
omisiuni, constructul mitic peste care s-a construit regia
basmului rdméane, motiv pentru care el poate fi accesat si,
implicit, cercetat.

Chiar dacd in campul oralitatii, nu doar povestirea ci si
repovestirea este sinonima cu expunerea revelatoare a
destinului personajelor din basm, cea din urmad, insd, se va
face responsabild de preluarea parghiilor care permit
modificarea generala a regiei basmice. Acest fapt este
posibil multumitda cdmpului gnoseologico-imaginar
personal al receptorului si, implicit, a constructo-
emitatorului de basm. Nu este doar un proces de omisiune
prin selectie, ci si de continuu adaos sincretic prin
introducerea in regia basmului a unor elemente noi,
religioase (crestine) sau chiar stiintifice, specifice de altfel
timpului povestitorului. Pentru a produce cu adevdrat
modificari credibile in linia regizorala, este esential ca
povestitorul sd fie permanent ancorat in spiritualitatea
locald careia i se si adreseazd. De exemplu, putem corela
rapirea fecioarei din basm cu un act vampiric de natura
sexuald, care se regaseste in credinta magico-populard
romdaneascd despre moroi.

Cu toate ca este extrem de dificil sa reconstruim,
plecand de la franturile de mituri utilizate in basm,
miturile originale, incercarea de recuperare a acestora
meritd intregul efortul. In masura in care sunt corect
identificate, ele ne vor oferi perspective noi de cercetare,
deloc reductive la arealul spiritual balcanic, de altfel un
,ecosistem” spiritual extrem de bogat. Soarta instraindrii
miturilor sub forma fragmentara este strans legatd de cea a
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personajelor captive din aceste fragmente. Pentru ca
aceste franturi de mituri au fost extrase de prea mult timp
si reinterpretate de prea multe ori fata de contextul
istorico-geografic in care au apdrut’, desi au avut sens
pentru povestitorul original, ce a construit sincretic primul
basm, ele au pierdut pentru povestitorii tardivi ai
basmului cu zmei sensurile originale. lata motivul pentru
care s-a simtit nevoia reevaludrii atributelor deiforme
ramase in relatie cu aproape aceeasi spiritualitate locala si,
de aici, ca rezultantd, detinem astdzi, constructul deosebit
al zmeului, a cdrui alteritate incercam s-o explicam.

Pentru ca sensurile atributelor originale s-au pierdut
daca, sa presupunem, ar fi existat vreodatd intr-o memorie
colectiva (fie ea si redusd spatial) zmeul, in faza
repovestirii basmului, nu mai este zeu, ci un hibrid (trup si
suflet). El nu ne apare ca un intrus lipsit de forta.
Dimpotriva, chiar daca nu-i mai este cunoscuta istoria
(miticd)?, zmeul isi dovedeste deitatea prin puterea de a
lua singur decizii. De altfel, atributele sale nu pot fi
asimilate sincretic de alte zeitati autohtone, aceasta pentru
cd o astfel de tipologie hibrids, despre care vom dlscuta
mai ]os pur si simplu nu existd. Suferind de ,amnezie”
miticd, fard panteon4 din perspectiva cultului, zmeul

* Atributele originale, dupd cum ardtdm intr-o cercetare in curs de
finalizare (Demonologia basmului popular roménesc. Motivul zmeului),
au suferit mai multe modificari semnificative si total strdine arealului
sacral Balcanic.

3 Este vorba despre istoria miticd, ce-i releva in context sacral (mit +
cult) conexiunea atributelor personale cu un spatiu profan generator
de fapte si, de aici, posibilitatea de a fi catalogat ca zeitate benefica ori
malefica. Lipsa cultului datd de uitarea ori modificarea radicald a
istoriei personale duce la pierderea originii, zmeul fiind incapabil in
spatiul balcanic de a o recupera. El este un zeu exilat, devenit amnezic
dupd moartea celor care 1i cunosteau istoria si de aici rezultd, cel putin
in conceptia spiritualitdtilor semite, pierderea sau, poate mai grav,
rasturnarea atributelor originale.

* De altfel procreatia este singurul motiv al rapirii fecioarei. Nefiind
Jinregimentati cultic” si deci dependenti de un areal fizic sacral,
precum elementalii, zmeii dovedesc cd detin liberul arbitru. De aici si
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devine o entitate inutild atdt spatiului sacru, cat si
profanului autohton. Pentru cd e marcat de un profund gol
existential, va fi descris ca ,fluierd vant” ce lasa ,grele”
fecioarele doar printr-o ,simpla” privire. Aflat deci intr-o
continud lipsd, el furd de la altii, cu scop final de a crea in
jurul sdu forme de viatd care sd-i ofere adulatie. Este
comportamentul tipic al unui zeu cdzut, dar inca zeu.
Sigur, actiunile sale il vor cataloga in spatiul spiritualitdtii
romanesti drept un personaj negativ. De aici, afirmatii ce
contribuie la continua lui denigrare. Sunt formule ce iau
aspect de constructe atributive. Pe acestea se va reconstrui
noua sa istorie, de data aceasta, basmicd. Vom mai adduga
aici doar cd in spatiul demonologiilor monoteiste iudeo-
crestine, zmeul poate fi catalogat ca un demon incub,
siluitor al sexualitdtii feminine®.

1. Zmeul sociopat

Regiile basmelor cu zmei sunt preocupate de
clarificarea identitdtii zmeului, in functie de relatia sa cu
celelalte personaje de basm si nu cu istoria lui miticd.
Pentru cd ultimul motiv este exclus oricdrei abordari
regizorale, existenta zmeului se poate rezuma la cele
cateva activitdti sau ,automatisme” personale, evident
diabolizate.

starea conflictuald cu Destinul. Pe de altd parte, rapirea fecioarelor cu
scopul de a procrea ne aminteste de mitul ingerilor rdi si incubi din
careta Facerii (6), care ,isi iau” de sotii fiice ale oamenilor. Rezultatul
acestor uniuni hibride sunt nefilimii, cei ,fard de Dumnezeu”, dar cu
pdrinti angelici carora le vor aduce cult. Fapta zmeului nu face altceva
decét sd reitereze mitul enohian al uriasilor in spatiul balcanic

> Situatia ne aminteste de comportamentul general al satyrilor/
silenilor, de altfel cunoscuti in spatiul Scitiei Minor. Cu toate acestea,
numele lor nu apar in basme. Chiar dacd, precum satyrii, zmeii
locuiesc in padure si rdpesc fecioare sau nimfe/ zane, ei (satyrii) nu
consumd carne (nu vaneazd si cu atat mai putin nu manancd oameni),
dupd cum nu sunt nici razboinici. In fine, nici mécar comportamentul
sexual nestdpanit nu este preluat de la satyri, de vreme ce zmeii isi
cautd partenere de viatd stabile.
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Multe dln credintele noastre au fost preluate si inspirat
adaptate®. Nu credem ci s-a urmdrit vreodats o impunere
de naturd dogmaticd prin intermediul cdreia sa se
,armonizeze” spatiul sacral autohton. Credintele in
entitati strdine au fost acceptate pentru ca pur si simplu
ele au definit mai bine existente spirituale autohtone, mai
slab marcate prin atribute si care apartineau deja unui
ecosistem fizic, de obicei considerat sacru. Aceasta
suprapunere si pasnica ,aclimatizare” spirituald nu o vom
gdsi in cazul zmeului. Atat aparitia, cat si permanenta sa in
spiritualitatea noastra ne apar ca o deranjantd si continud
intruziune, cdci este straind de absolut orice intentie de
armonizare personald a relatiei cu sacrul sau profanul,
pentru ca zmeul este un opositorum lipsit de coincidentia
necesara asigurdrii echilibrului de sine. Din acest motiv el nu
este ,legat” de un loc, ci de o stare, una ce nu-si gdseste locul.
Inadaptabilitatea caracterului acestuia credem ca sta in
imposibilitatea de a fi ambivalent, de altfel o caracteristicd
,supapa” importanta a supravietuirii spiritelor locale,
inferioare ca putere zmeului. Punctul slab al
comportamentului ambivalent este comportamentul de tip
,placebo”. El anuleazd importanta liberului arbitru, ce ar
trebui sa fie generator de stari ambivalente. De fapt, ele
raspund in functie de modul in care sunt abordate de catre
eroul recuperator sau de alte personaje ale basmului. Nu le
vedem invadand profanul, insd isi manifesta puterea asupra
eroului pe toata perioada in care acesta se afld in spatiul lor
sacral. Desigur, pot fi imbunate magic prin daruri si printr-
un comportament sacral adecvat.

Pe de alta parte, gdsim si la zmeu o presiune exercitatd
asupra fecioarei, insa in exces, cu scopul de a-i sldbi vointa.
O tine inchisa si sub permanenta supraveghere a ,soacrei”

® Cf. Irina Ghinescu, Cultul Nimfelor in Dacia Romand, in ,Ephemeris
Napocensis”, vol. VIIII, Cluj-Napoca, 1998, pp. 123-144.
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zmeoaice, vrdjitoare a manei’ si mamd a zmeului. Dacd
casa/ castelul zmeului este inchisoarea, grddina este
singurul spatiu unde se poate reculege. Zmeul are grija de
sandtatea mintala a victimei sale, cel putin pana la luarea
deciziei finale. Din grddind pleaca sd-i pund masa si sa-l
astepte cand se intoarce de la vanatoare. Fecioara va pune
mancarea pe ngasé. Ea nu trebuie sa fine nici prea calda si
nici prea rece’. Este un echilibru aproape imposibil de
obtinut si care poate mentine sub teroare fecioara asupra
cdreia se poate abate eventuala nemultumire a zmeului. Nu
ii preparda mancarea, pentru ca nu i este incd sotie, dar std
aldturi de aceasta pana ce zmeul o consumd. Sensurile
simbolice sunt cat e poate de clare: ea este hrana. Nu doarme
cu el, violul nefiind o optiune viabild, aceasta pentru cd
permite interventia Destinului, la fel ca si prelungirea
abstinentei. Acordul de a-i deveni sotie este ultima
manifestare a liberului arbitru. Vorbim de un abandon total,
de un consum complet, expresie a unei mistice trdiri
intunecate si nu de un simplu pact cu diavolul. Pentru zmeu,
aceasta relatie este suficientd, motiv pentru care orice alta
fiintd umand, nu este suportatd in preajmd, fiind ucisa si
uneori consumata ca hrana.

Atunci cand gdasim la zmeu un comportament moral,
suntem tentati sd credem ca acesta s-a nascut sub influentd
crestind. Sunt episoade care-l prezintd pe zmeu ca pe un
,bun crestin”. Spre exemplu, el nu-1 va ucide eroul pe care-I

7 Cf. G. Dem. Teodorescu, Tugulea, feciorul mdtusii, in col. Basmele
romdnilor. Editie ingrijita, prefatd si rezumate in limba francezd de
Stanca Fotino. Bucuresti, Editura pentru Literaturd, 1968, p. 24.

Temperatura mancdrii servite aratd starea spirituald a zmeului, una
condamnata chiar si biblic (cf. Apocalipsd, 3, 16). Ea este indecizia,
manifestatd prin actul repetitiv obsesiv al vandtorii, fard finalizarea
consumdrii ,mesei” a victimei practic. Foamea sa este indicatd
simbolic de faptul cd, de la vandtoare, de fiecare datd, zmeul se
intoarce cu mana goald. Mdncarea pusd pe masd de fecioard este un
surogat care tine incd la distantd pe zmeu de victima sa. Este si
motivul pentru care, cu mare fricd, de fiecare datd, fecioara/ hrana,
asteaptd precum o jertfd, venirea zmeului.
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gdseste adormit aldturi de el si care ar fi putut initial sd-i ia
viata, de vreme ce sunt dusmani. Eroul aplica aici fortat o
normd morald contrard scopului final al actiunilor sale:
moartea zmeului. Impulsul povestitorului este corectat de
,reactia” Destinului, a cdrui putere ,inmoaie” caracterul
zmeului, salvand eroul de la gafa (povestitorului) ce i-ar fi
putut fi fatald. Astfel de ,corecturi” sunt des intalnite in
basmele noastre populare, ele indicand insertii sincretice de
credinte personale, fara o influenta reala asupra finalitatii
povestirii.

Mai mult decat atat, atunci cand zmeul isi intreaba
adversarul cum vrea sd lupte, cu arme sau cu madinile goale,
constatam ironia autorului basmului la adresa atotsuficientei
afirmate, o caracteristicd a ,voiniciei” turnirurilor medievale,
de care Balcanii nu avut parte. Pe de alta parte, mai
important ni se pare faptul ca aceasta situatie poate fi pusa
in legaturd cu relatia dintre comportamentul sacral al
zmeului si liberul arbitru al eroului. Libertatea celui din
urma nu mai poate fi subminatd, precum fin cazul
fecioarei, de puterea zmeului, aceasta pentru ca eroul este
fermecat® (un ales al Destinului). Pentru ca liberul arbitru
nu poate fi conditionat, chiar dacd zmeul se afld in mediul
sdu sacral, el va trebui sd se comporte ca de la egal la egal
cu eroul recuperator. Dacd ambii sunt atinsi de sacru si detin
liber arbitru, zmeul, in calitate de gazdd, se vede obligat dea
a propune si ldsa egalului sdu sd aleagda modul de lupta.

2. Eu-Tu-Acela

Multumitd radicalismului sdu comportamental, relatiile
zeului cu toate celelalte personaje de basm din spatiul sacru
sunt liniare, antagonice. Cat priveste spatiul profan, avem in
vedere o formuld ,circulard” (profan/ fecioara - sacru/ zmeu
— profan/ erou), inceputa si sfarsita in el, dar care este atinsa

A fermeca inseamnd a extrage dintr-o stare initiald un obiect sau o
fiintd, deturndndu-i scopul functional in scop personal. A fermeca,
este principalul atribut al Destinului, prin intermediul caruia se
corecteazd ,derapajele” liberului arbitru.
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de spatiul sacru. De aici, tendinta sacrului, atunci cand
atinge profanul, de a-l uniformiza, de a-l1 aplatiza,
integrandu-l astfel in sine. Cele doua ,puncte” de intrare si
de iesire ale sacrului din profan sunt posesiunea si
exorcismul. Daca in primul, sacrul ia prin surprindere
profanul, in al doilea el este surprins de profan.

Astfel, in conformitate cu regiile generale ale basmelor cu
zmei, una sau trei fecioare sunt rdpite de unul sau trei frati
zmei'®, ca mai apoi ea/ ele si fie recuperate pe rand, in
ordine descrescdtoare”, de un singur erou uman, cel mai mic,
atunci cand sunt trei frati”. Inspirati de modelul eu - tu -
acela al filosofului evreu Martin Buber, incercam
reconstructia modelului alteritatii basmelor cu zmeii rdpitori
de fecioare, in care nu eu sau acela, ci tu (zmeul) va fi
pozitionat in centrul analizei noastre. Personaj central,
zmeul (tu) este de la inceput echilibrat pozitionat in relatie
cu ceilalti doi actanti umani si ele personaje principale ale
basmului, fecioara rapita (eu) si eroul recuperator (acela).

Din perspectivd spiritualistd, fecioara este ,eu’-ul sau
sufletul ,incorporat” in temporalitatea profand, dar instabila,
o tinerete predispusad la ,atingerea” sacrului, de vreme ce nu

'° Cf. Petre Ispirescu, Prdslea cel voinic si merele de aur, in Povestile lui
Fdt-Frumos. Basme fantastice. Editie ingrijitd de Ioan Serb. Prefatd de
Valeriu Filimon. Bucuresti, Editura Minerva, 1974, p. 63. Alteori sunt
amintiti sapte zmei ce doresc o singurd fatd (cf. Petre Ispirescu apud.
George Calinescu, Estetica basmului, Bucuresti, Editura Pentru
Literaturd, 1965, p. 155). Nu ar trebui vdzuta aici o influenta crestind.

" Functia crescdtoare si respectiv descrescitoare a rapirii trebuie pusad
in relatie cu vraja si descantecul. Prin ascendentul verbal/ imperativ al
vrdjii, rdul isi manifestd puterea posesivd asupra profanului, dupa cum,
prin descantec, aceasta descreste este exorcizatd din profan. Daca in
sacrul demonic, actantul vrdjii este mama zmeului, despre care se
afirmd de fiecare datd cd e o vrdjitoare iscusitd, in profan functia
descantecului este ,incarnatd” in eroul vrdjit, imputernicit de cdtre
Destin cu atributii corectoare.

" In cazul unor astfel de triade, avem constructe magice subdivizate
ale numarului noud, suma acestora. Cifra noud este numadrul care
marcheaza intoarcerea la starea circulard a timpului profan, afectat de
sacrul care a deschis-o.
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a suferit inci nici o initiere. In starea existentei sale, inca
nedecisd fundamental printr-o orientare personald si mai
ales totald spre sacru sau profan, fecioara va fi surprinsa de
sacru. In relatie cu ea, el este ,tu”, sau zmeul incub.
Prezenta lui este perceputa ca o brutald schimbare de
paradigmd. O schimbare facilitatd de constanta
necunoastere care caracterizeaza profanul. Prin actul
rapirii se produce trezirea, dar una care constatd
posesiunea si nu eliberarea. Este si motivul pentru care,
pand in momentul salvdrii sale, fecioara va fi controlatd pe
tot parcursul captivitdtii sale prin atributele negative ale
sacralitatii, manifestate prin prezenta dominatoare a
familiei zmeului. Totul se intampla astfel, pentru cd
necunoasterea este sinonimd cu prostia. Ea expune ,eu’-1
in fata unui anumit gen de sacralitate. Motiv pentru care
alegerea zmeului nu poate fi privitd ca o intamplare.
Comportamentul nesabuit al unor astfel de tinere
dovedeste cd un datum (fecioria) nu egaleazd
intelepciunea, de altfel un exercitiu continuu de gandire
(cf. Matei, 25, 1-13).

Basmul, la fel ca mitul, este un produs al spatiului
profan pentru cad ,vorbeste” despre sacru. Pentru actanti,
el ia nastere odatd cu actul sacal al alegerii divine.
Procesul, o istorie personald, continud cu rdpirea din hyle
a elementului spiritual (sufletul), plin de o
neconstientizatd (ignorant) potentd (mdndru), aceasta
pentru ca, asa cum am mai spus, el este lipsit de orice
initiere (feciorelnic). Intruziunea in fortd are drept scop
slabirea vointei victimei, urmatd de acceptul reorientdrii
capacitatilor sufletesti, de altfel nefolosite, in interesul
personal-demonic al zmeului. Fie ca luam in discutie ispita
demonicd sau actul divin al alegerii profetice, scopul
sacrului este de fiecare datd acelasi: deturnarea existentei
profane pentru a-si marca propriile interese.

Al treilea element, prea depdrtatul ,acela” identificat in
persoana feciorului recuperator, este un actant uman ale
carui actiuni au tentd mesianicd. Speranta este, de altfel,
atributul principal al spiritualitdtii iudeo-crestine. Ea se
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naste prin primirea unei traditii profetice (mesianice), ori
in urma unor revelatii supranaturale care promit
restabilirea echilibrului personal ori social afectat. Nici
una din aceste situatii nu este intdlnita in basm. Fecioara
nu trdieste speranta in asteptarea eroului salvator, nu are
cunostintd de existenta ori de venirea lui, de vreme ce
acesta apare instantaneu, fiind o conditie existentiald
generatd de actul rdpirii. Victima poate doar visa la o
salvare despre care nu stie cum se va produce si care se
stinge treptat sub mecanica repetitivd a vietii alaturi de
zmeu. Sinonimd cu melancolia, fecioara se pierde in visare,
pand in pragul depresiei. Starea este certificatd de faptul
cd, aproape de fiecare datd, se arata uimita cand isi vede
salvatorul plangandu-i de mild cand il aude ca doreste sa-1
infrunte pe zmeu.

Dacd fecioara e aleasa zmeului, feciorul este alesul
Destinului; prima, spre a fi consumatd de sacru, dupa cum
al doilea e incarcat de energiile acestuia. Desi salvator al
fecioarei si distrugator al rdului, cel din urma nu este un
mesia in sens iudeo-crestin®, aceasta pentru cd nu exista o
Hfiliatie” intre fecior si Destin. Cei doi nici mdcar nu au un
interes comun. In basmele cu zmeii rapitori de fecioare,
Destinul are un singur scop, sa restabileasca echilibrul

B Este adevarat cd nu de putine ori, in basmele cu zmei, se afirmi
originea ,fermecatd” a eroului recuperator. Acest aspect nu il
transforma intr-un mesia, cel putin asa cum il intelege crestinismul.
Mai degraba, el se apropie de viziunea iudaica a mesianismului. Aici,
mesia este un om absolut normal, drept, care nu infiptuieste raul,
motiv pentru care este ales de YHWH cu scopul de a méantui/ salva din
robia militaro-politicdi pe Israel. Basmul, acest aspect semit il va
nuanta, adaptandu-l sincretic mediului sacral autohton. Aici, la fel ca
YHWH, Destinul face alegerea, act ,tradus” de terminologia sacrald
populard ca farmec, de unde si calitdti morale, dar mai ales fizice ce se
suprapun peste interesele umane, pur pecuniare, fard a le neutraliza.
Interesul personal este preluat de planul Destinului si finalizat printr-
o cdsnicie, chestiune total strdind de mesianismul iudaic. Eroul
mesianic este, deci, o combinatie reusita de conlucrare a sacrului cu
profanul.

93



[umii prin actul supranatural al recuperdrii si moartea
zmeului, dupa cum al feciorului este ca dupd moartea
zmeului sd restituire in integrum a fecioarei pdrintilor ei,
redand astfel onoarea pdtatd a familiei regale si sd primeascd
jumdtate de impadratie.

Prin implicarea Destinului'* in realitdtile sacre si profane,
eroul devine ,consecinta” care corecteazd vointa
transformata in act a zmeului. Este hotdrdt sd apard in regia
basmului, de indata ce rdpirea a avut loc, altfel, eroul nu
existd. El se trezeste (e fermecat”) proiectat in regia basmicg,
reusind, in ciuda oricdrei opozitii supranaturale si fard nici o
initiere prealabila, sa ducd la indeplinire sarcini peste
puterile sale, actiuni ce fac posibild uciderea zmeului. Sigur,
e ajutat in demersul sau recuperator de o coalitie de fiinte
hibride ori spirituale pe care le consideram ,locale”, adica ale
spatiului sacral rural romanesc. Implicarea lor directd, prin
sfaturi, daruri etc., indica interesul in restabilirea si
mentinerea echilibrului intre sacru si profan, adicd a legii
Destinului.

profan sacru profan

eu tu acela

fecioara Zzmeu fecior
suflet incub mesia/ erou

Astfel, relatiile dintre cele trei personaje amintite le
avem revelate in tabelul de mai sus, din citirea pe
diagonala, de la stanga: profan - zmeu - mesia. Astfel,
intelegem cd interferenta zmeului in profan genereaza

“ Numele indicd o fortd aproape impersonald, dificil deci de
,cuantificat sacral” prin atribute. In cazul basmelor cu zmei répitori de
fecioare, Destinul, este un fel de , Cale”, echivalent general pentru Tao
sau Dharma. Ea trebuie urmata de toate existentele. Altfel, el intervine
pentru a restabili echilibrul, impiedicind sucombarea profanul in
sacru demonic, o ,apocalipsd” fard eshatologie.

94




reactia Destinului prin trimiterea unui erou mesianic.
Interventia amand sucombarea prin abandon a profanului
in sacru, consumul tuturor potentelor sufletesti; aspect
oferit de citirea pe diagonala de la stanga spre dreapta:
profan - zmeu - suflet. Reusita va duce la eliberarea
sufletului de sub posesiunea sacrului, finapoi in
spatialitatea profana, situatie evidentiatd de axa suflet —
zmeu - profan, imediat dupd uciderea zmeului (mesia/
erou — zmeu - profan).

Dacd basmul cu zmei este, macar partial reiterarea uni
mit biblic, atunci el nu ar fi trebuit sd suporte un happy
end. Modificarea basmului prin prelungirea regiei acestuia

cu interventia Destinului, un element al culturii greco-
romane, aratd ca mitul poate suporta oricind modificari
de tip sincretic. Dacd zmeul nu va fi ucis si fata recuperata
in integrum (fecioard), profanul ar suferi un proces fortat
de infestare cu spiritualitate = demonicd, prin
suprapopularea sa cu entitati demonice, nimic mai mult
decat o repunere in scend a istoriei biblice din Facere, 6.

3. Tu ca eveniment al temporalitatii Eului

Intoarcerea la origini, pentru actantii umani ai
basmului cu zmei, este identicd cu dorinta reintoarcerii in
profan, cu intemeierea unei familii si trdirea fericita pand
la adanci batranete. Nu spiritualul, ci materialul primeaza
intr-o lume unde sacrul va incerca din nou sd se impund
prin asaltul sistematic asupra profanului, pentru ca mai
apoi, prin interventia destinului, o ,prelungire” a
basmului, sacrul sa fie exorcizat din lumea materiala.
Sigur, nu este o luptd impotriva sacrului, ci a dezordinii pe
care uneori acesta poate sd o producd. Asa cum am spus,
existenta fizicd este remontata doar dacd povestirea
inceputd in profan se termind tot aici. Pe de-o parte,
povestirea este initiata tocmai de nevoia sacrului de a nu
se lasa uitat, dupa cum finalul i{i reaminteste locul in
creatie.

Prezenta invadatoare a zmeului in profan deranjeaza
functionalitatea lineard a lumii profane. El incalcd chiar
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legile sacre, aceasta pentru cd entitatile spirituale sau
spiritualizate, ce locuiesc dincolo de granita profana,
trdiesc o ordine impusa de catre Destin. Ea 1i este straind
zmeului. Pand si oamenii care incalca granitele dintre lumi
(sacru si profan), precum si intern-lumi (definite de
spatialitatea sacra a fiintelor ce le populeazd) risca
moartea. Interactiunea superioard a sacrului in profan
aduce disfunctionalitate in cursivitatea ciclica a timpul, in
istoricitatea sa terestra, sociala dar si personald. Tocmai
aceste momente de inceput ale timpului constientizat sunt
surprinse in cuvintele povestitorului: ,a fost o datd ca
niciodatd”. Evenimentele sacre derulate in profan sunt
imposibil de interpretat istoric, aceasta pentru ca pur si
simplu nu se pot raporta la nici o intamplare profana
anterioara, chiar daca nu o exclud de vreme ce fermitatea
afirmatiei vine din partea unui povestitor si nu a sumei
tuturor ,coagulatd” in persoana povestitorului unic, mitic.
Este o istorie proaspdta, abia iesita din sacru, aproape la fel
de ,proaspdtd” precum creatia omului pe care, evident, o
precede. De asemenea, istoria basmicad e la fel de inexacta
precum cuantificarea timpilor cdldtoriei spatiale a eroului
in sacru. De aici si sensul apropierii pe care am facut-o
intre sacrul ,rarefiat” de granitd dar incd atemporal si
nasterea profanului, construit prin repetabilitate. Profanul
este deci generator de evenimente ciclice personale si de
grup ce trebuie memorate constientizandu-se astfel istoria
celorlalti in relatie cu sine (povestitorul), dupa cum, prin
repovestire auditoriul este reintors nu in sacru, ci inapoi in
timp, in punctul din care profanul (,a fost”) a generat
timpul (,0 datd ca niciodata”) si implicit istoria (,cdci de
nu ar fi, nu s-ar povesti”).

Plecind de la aceste aspecte, intelegem interventia
zmeului (a sacrului demonic) in profan drept un
eveniment (eon) sacral, o contaminare profundd a unei
istorii personale profane cu efecte posibile asupra istoriei
unui intreg grup. Sd nu uitdm cd nu este rdpitd o fata
oarecare, ci fata imparatului. Urmadrind aceastd linie
directoare observam cd singurul eveniment de origine
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sacra, dar cu adevdrat istoric, este rdpirea fecioarei, de
unde si posibilitatea de a genera in sens invers, istoricitate
in spatiul sacru, prin prezenta ulterioarda a eroului
recuperator. Dusd in captivitate, istoria personala a
fecioarei se dezintegreaza treptat sub presiunea eonului
sau a ,timpului” sacru construit doar din evenimente.
Aflata in spatiul sacral, reperele ,temporare” ale acestei
lumi 1i sunt oferite repetitiv, ciclic de cdtre actiunile
zmeului. Sunt gesturi artificiale care imita in fata fecioarei
rapite, ciclicitatea temporala a lumii profane, un ,,confort”
de care nu se poate bucura in lipsa timpului si a istoriei
personale.
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