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Abstract: The presence of the dragon (,zmeul”) in the Romanian fairy
tale is obvious in two important moments of the subsequent
construction of the disenchantment. On the one hand, we have an
aggressive manifestation marked by the abduction of the virgin and, on
the other hand, we capture it defensively when the hero "traps" its
territory. Our intention was to observe to what extent the discourse in
the Romanian folklore combines the two elements into a single
construct. The disenchantment not only recalls the name of the
fantastic being, but will even include it among the nine degrees of the
demonic beings, the antipode of the angelic beings. The connection
between the dragons and Avestita, the female killer, female demon
associated by the researchers with Lilith, the undead and the aggressive
lion (Nergal), will send us to the Semitic demonology. As demonic
beings, they block the passage, a gesture identical to the victim's attack,
felt in the form of the disease.

Keywords: Samca; dragons; attack; demonic; Lilith; angels: fairy tale;
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Din basme aflim cd starea sau trdirea magicului ia nastere
ca urmare a interactiunii directe a actantilor sacrului in lumea/
viata profand, bulversandu-i partial sau total cursivitatea. Actul
in sine al agentilor sacrului il numim magism si este unul diferit
de practica sau ,stiinta” magica, produs profan al actantilor
umani. Pentru a clarifica, vom spune ca prin magism avem in
vedere doar acele actiuni care intotdeauna, unidirectional, sunt
indreptate dinspre sacru inspre profan
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Directia este afirmatd in descrierile de inceput ale atacului
demonic din descantecele populare romanesti. Dincolo de
faptul ca descantecul se constituie ca cea mai durabild forma de
artd magicd', ,pentru latura cea mai perisabild a medicinei
populare (...) coplesita de superstitie™, el se constituie in primul
rand ca relatie, un construct al experientei umane cu sacrul. In
aceasti calitate, descantecul se prezintd ca o formuld descriptiv-
evocativd cu scop curativ, fiind ndscut ca reactie-rdspuns
defensiv ofensiva la prezenta invadatoare a magismului (puterii)
actantilor sacrului. Descantecul este, prin urmare, stiinta
magicd si nu magism.

1. Magia profanului

La o primd vedere, descantecul nu face altceva decat sd
povesteascd pe scurt, intr-un mod asemdndtor naratiunii
basmice, la urma urmei tot un descantec?, modul (un complex
de timp/ ,ceasul rau”, loc si actiune) in care, in profan, s-a
petrecut intruziunea si efectul violent al manifestdrii
magismului unor fiinte dintr-o alts lume>.

' cf. Ovidiu Papadima, Literatura populard romdnd. Din istoria si poetica
ei, Bucuresti, Editura Pentru Literaturd, 1968, p. 389

* Ibidem, pp. 347-348

> Cu scop apotropaic, cf. Viorica Niscov, Esti cdt povestesti O
fenomenologie a basmului popular romdnesc, Bucuresti, Editura
Humanias, 2012, pp. 223-224, la care s-ar mai adauga si sensul paleoslav al
cuvantului ,basm”. Astfel, ,paleoslavicul ,basni” are un sens cu totul
special, fabula incantatio: la sarbi (,basna” sau ,basma”) inseamna
descantec” (Birlea apud Lungu Schindler Adela, Perspective narative in
basmul cult contemporan, Resita, Editura TIM, 2014, p. 13).

4 Intr-un descantec ,de raul copulor, ,,ceasul raul” indicd momentul
nefast cand zburdtorii sau zmeii au actionat direct asupra sdndtatii
pruncului: ,Ceas rdu cu zburdtori” (Nicolae Panea, Capodopere ale
literaturii populare romdnesti. Antologie. Editie ingrijitd, prezentare,
selectie texte de Nicolae Panea, Craiova, Editura Scrisul Romanesc, 2005,
p- m). Cat despre simptomatologia magicd a bolii si identificarea i 1mag1n11
zmeului cu zburdtorul, vezi I. Aurel Candrea, Folclorul medical romdn
comparat. Studiu introductiv de Lucia Berdan, Iasi, Editura Polirom, 1999,
?p. 182-183.

Iata de ce intruziunile prin jaf, viol si cotropire ale tdtarilor erau asociate
prezentei basmice a zmeului. Nu este de mirare cd tdtatul/ turcul a
devenit un avatar al zmeului, o figurd incarnatd a demonicului. Astfel,
intr-o oarecare mdsurd, lipsa de icon a zmeului, oarecum abstractizatd in
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Ceea ce astdzi numim ,magie” face trimitere la tehnicile
profane, personale sau de grup, prin intermediul cdrora se
urmdreste manipularea actantilor spirituali ai sacrului, indiferent
de polaritate, motiv pentru care chiar si riturile sarbdtorii sunt
in esentd magice. Ele sunt religioase doar prin asocierea
artificiald cu religia crestind, dar nu in esenta lor. Vorbim
despre o stiintd dezvoltatd in spatiul profan, ndscuta din
interactiunea personald (directd) sau experienta comund
(indirectd/ povestitd, de unde si rolul traditiei populare) in
urma interactiunilor repetate cu sau dinspre sacru.

Magia profanului este un construct menit sd pund in legatura
si, implicit, in relatie (de scurta sau lungd duratd, cum este
cazul sdrbdtorii) lumi, prin implicarea (invocare - directd/
evocare - indirectd®) in profan a speciilor sacrului. Aceastd
interactiune produce revelatii in ambele directii. In spatiul
profan, informatiile din sacru sunt procesate pentru ca mai apoi
sa se transforme in primele credinte comune magice, treptat,
magico-religioase, cum sunt riturile de initiere’. Astfel, granita
dintre magie si religie este mai transparentd decat cea dintre
lumi. Scopul urmarit este religios (religie - lat. religo/ religare =
,a lega”), se contureazd intr-o credintd (ritualizatd pentru un
grup tintd) identicd cu dorinta magicd, anume obtinerea de
beneficii pe pe urma conexiunilor dintre sacru si profan.
Diferenta consta in faptul cd, la fel ca in gnosticism, magia nu
crede iIn bunul comun al acestor beneficii, chiar daca, in

basm ca nor sau flacdrd, spre exemplu, a prins contur in imaginea
invadatorului.

Un exemplu de implicare indirectd a speciilor sacrului in profan se
realizeazd, spre exemplu, prin intermediul ritualurilor de fertilitate a
spatiului cultului magico-religios public, unde prin gest, muzicd, amulete
etc., puterea (mana) actantilor spirituali, este ,captatd” si ,revarsatd” mai
apoi, asupra pamantului.
7"Sacrul, la randul siu, ,proceseazd” contactul magic cu omul. Pe de-o
parte, rdspuned unor ,porniri” instinctuale venite din partea omului, cum
este cazul potentelor rebele ale fecioare, dupa cum, pe de altad parte, cel
putin in cazul basmului, avem o cunoastere profetica a pfofanului, zmeul
avand cunostintd de iminenta venire pe tdrdmul sdu, a eroului
recuperator. Un alt exemplu, este furtul manei cu scopul de a preveni
yactivarea” eroului. Este cazul lui Tugulea, ,ologit” de zmeoaica ceavea
cunoasterea viitorului.
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principiu, toti suntem fiii aceluiasi tatd. Basmele sustin si ele
aceasta ultimd teorie.

Practic, ,diluarea” magiei (profane) in religie (profand) o
prezintd pe cea din urma drept un produs secundar al
magismului initial,revelat in forma purd a ,epocii de aur a
umanitdtii”, cand cerul nu se ridicase inca de pe pamant. O
sursd practicd este, insd, comnua ambelor sisteme. Este vorba
de manticd, ,vederea” viitorului. Atunci cdnd o religie isi pierde
puterea manticd, ea se dezintegreazd. Ceea ce este asimilat
sincretic devine corp comun pentru credintele personale, de
familie sau spiritual-colective, religioase doar cu numele.

Sd ne amintim ca scopul declarat al manticii este acela de a
cunoaste intentiile ascunse ale sacrului cu privire la profan. Nu
e de mirare cd mantica religioasd este prezentata in istoria
religiilor ca ,motor” al magiei tehnice, ,productie” stricta a
religiozitatii profanului, in incercarea, mai mult sau mai putin
reusitd (in functie de calitatile actantului uman), de a cunoaste
si manipula in interes colectiv calitatile sacrului incubate si
extrase din actantii sdi spirituali. Procesul de extractie sau de
obtinere a revelatiei divine este aproape imposibil de obtinut
fard tehnicd, a cdrei invdatdtura se reduce in principal la post si
rugdciune.

2. Simptomul bolii ca atribut demonic

Daca in basm actantii umani isi cunosc dusmanii, in cazul
descantecului nu vom gdsi de fiecare datd o trimitere directd la
ei. Cand intr-un descantec un simptom (al bolii) este asociat
unui actant demonic, consideram cd avem de-a face cu un
produs  (descantec) dedicat, initiatul (descantdtorul)
recunoscand insasi boala in manifestarea atributului demonic.
Care este, insd, cauza asocierii de catre descantdtor a uneia sau
mai multor simptome cu mai multi actanti spirituali?

Ar fi gresit sd credem ca motivul confuziei este generat de
yignoranta” descantdtorului cu privire la atributele diferitelor
specii demonice si, pentru a nu rata nimic in enumerarea
numelor fiintelor malefice de indepdrtat, le va aminti, la
gramadd, pe toate. Suntem de pdrere cd, pe baza legii
simpatetismului magic, mai multe specii (de exempluy,
descantecul) au atribute comune sau asemdndtoare ca efect
asupra spatiului profan. Teoretic, tindnd cont de lista de spirite
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ce o cauzeazd, aceeasi boald (magicd) poate fi generata de mai
multe specii spirituale.

Noi avem o altd pdrere. De vreme ce suficient de multe
simptome ale bolii (a se citi ,atribute demonice”) sunt comune
mai multor actanti spirituali, este posibil ca, in esenta, sd nu
avem la origine mai multi, ci un singur actant spiritual sau
ysursd”. Plecand de la acesta, in functie de timp si spatiu
geografic, acestuia i-a fost ,imprumutat” atributul de forta care,
odatd extras, a oferit,continut” (sau sens interpretdrii
magice)pentrudiferitele fiinte (specii diferentiate doar prin
originea lor fata de ,sursd”), ale caror manifestdri (in profan)
sunt identice cu cele ale atributului, ca in cazul strigoilor/
moroilor care, la origine, dar nu in esentd, par sa nu aiba nicio
legdtura cu zmeii. Atributul 1i uneste simbionic ca ,stup” sau
Jegiune” (cf. Luca, 8, 30) intr-o singura fiinta care
contamineazi doar ceea ce se predispune®.

Tindnd cont de acest aspect, descantecul se transforma intr-
un ,antibiotic” cu spectru larg de actiune. Sigur, prezenta
comund a actantilor spirituali trebuie judecatd in contextul mai
multor factori ai limitei timpului (personal), cum este timpul
,rdu” (despre care vorbeste magia astrald) si ai limitei de
actiune din rascrucea drumurilor, o trimitere directd la haosul
provocat de necunoasterea tipului de comportament specific
,geografiilor de granita™.

In comparatie cu basmul, descantecul nu va pune pe
descantdtor in relatie directd cu actantii malefici ai sacralitatii,
cdarora omul nu le poate face fata singur, drept pentru care se
propune o interactiune indirectd cu maleficitatea sacrald, parte
din tehnica sau magia descantecului. Actantul uman se va simti
protejat cata vreme intre el si spiritele rele se interpune (prin
strigatul invocator al victimei, avatar al descantdtorului)
prezenta protectoare a Zeitei' cu puteri curative, al cdrei

® Nu excludem prezenta unor culte totemice, la fel ca in cazul Avestitiei
(cf. Petru Adrian Danciu, Motivul Avestitei in demonologia populard
romdneascd, in ,Swedish Journal of Romanian Studies”, vol. 1, nr. 1, 2018,
pp: 150-151).
cf. Danciu, 2018b

' A cdrei proiectie sau variantd a tinerei potente creatoare este Ileana
Cosdnzeana si apare intr-un descantec de ,mincdturd de inima”. Aici,
Striga (ipostaziatd in fluturele ,cap de mort”) ii ,mandncd” copilul (cf.
Ovidiu Papadima, Op. cit., p. 411). Demonul feminin poate fi identificat cu
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apelativ loctiitor, Fecioara Maria, va fi adoptat din crestinism.
Sigur, in formulele magice de inspdimantare si alungare a bolii,
mai sunt chemate si alte fiinte spirituale, cum ar fi prezenta,
intr-un descantec ,de albeatd”, a celor Noud Fete Mari care
,mdturd” boala-demon'".

In basmele cu zmei, poate fi identificatd in permanentd
interactiunea directd a actantului uman cu fiintele spirituale,
semn cd descantecul este o formula ,altfel” - cum vom vedea
mai jos — a povestirii exorcizante'’. Lisand deoparte structura
basmului, cu mult mai descriptiva decdt a descantecului, vom
spune ca cel dintdi descoperd (prin povestire) efectele unor
solutii (tehnici) magice verificate de initiat (o persoand
conectatd constient la sacru), dar care, din pdcate, pentru cele
mai multe dintre ele®, fara posibilitate de a putea fi aplicate si in
profan, fiind specifice spatiului sacru al lumilor basmice.

Pe de alta parte, comparativ si complementar basmului,
descantecul se dezvolta ca o metoda (magicd) de luptd aproape
disperata a profanului cu sacrul invadator. Astfel, avem doud
structuri magice complemantare; atit basmul, cat si
descantecul sunt ,construite” pentru a contracara si invinge
actiunea brutald a sacrului periculos.

Cat despre adjuvantii spirituali, ei diferd in functie de
atributele specifice. Acestea dicteazd aria spatiala de acoperire a
puterii detinute. Ajutorul lor nu este permanent, nefiind
daimoni, si nu au nici rol de ingeri pazitori. De aceea, eroul
basmic este un initiat al sacrului, dupa cum descantdtorul, unul
al profanului. Nu vom gasi eroi basmici care, dupa terminarea
actelor de eroism, sa devind descantdtori, semn ca realitatea
ultimd a fost atinsd; pe de alta parte, descantatorii se convertesc

Samca, spirit strigoi care consumi (,mananci”) mana/ viata puncilor.in
aceasta variantd manifestatd a zeitdtii pamant, Ileana Cosdnzeara este
surprinsd in intriga ce va alimenta un conflict continuu cu spiritele
malefice. Cultul Fecioarei Maria, al cdrei Fiu a murit Intr-un conflict
asemadnadtor, se va suprapune unei vechi credinte magice populare, fard a
oferi in chip exceptional o trimitere la invatatura dogmatica crestind.
" cf. Ovidiu Papadima, Op. cit., p. 384
" ¢f. Nicolae Rosianu, Stereotipia basmului, Bucuresti, Editura Univers,
1973, P- 140 . R
Exceptie ar face, spre exemplu, batista insdngeratd prin intermediul
cdreia fratele sau mama, persoane implicate emotional, este anuntatd de
disparitia celui drag in lumea de dincolo.
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in povestitori de basme, dovada cd aceastd ,calitate” se vrea
atinsa.

3. Interactiunea este magie

Departe de orice structura dogmaticd™, basmul se dezvoltd
ca un construct magico-profan independent cultic de orice
structura religioasa/ dogmatica. Prin aceasta, el depdseste mitul
supus cultului care existd doar pentru a-i construi imaginea.
Pentru cd nu sucombd in cult si teologie, desi are o ,morala”
proprie, basmul nu ar fi, din aceasta perspectiva (etica”), decat
sextensia” solidd a stiintei magiei (profane) in adancurile lumii
sacrului, ,acolo” unde ,,nu a calcat picior de om”.

Din aceastd perspectivd, basmul nu este doar revelatie, ci si o
dubla forma de cunoastere, permanent imbunatatitd si, implicit,
liberd, situata de fiecare data dincoace (cunoasterea de sine) si
dincolo (gnoza sacrului) de axa orizontald a acestei lumi
profane. Bogdtia acestei cunoasteri dobandita de actantul uman
in sacru, o putem compara, fard teama, cu experientele extatice
ale eruditilor cuvantului ,solidificat” (scris) din literatura
apocalipticd iudeo-crestind.

Cu toate ca provine din campul oralitdtii, al cuvantului
sexpulzat” creator de imaginar (la fel de real, poate chiar mai
real, ,pentru cine crede”, decit aceastd lume), basmul,
»povestea- stiintd”, pdstreazd, transmite si descoperd o gnozd
magica, revelaty mai apoi (in momentul nuntii hierofanice) de
citre erou celor alesi din profan. In acest sens, povestitorul

" Tn schimb, preotii ortodocsi din Transilvania, pentru care sasii purtau o
fricd superstitioasa (categorie in care pot fi incluse si descantdtoarele
romance ucise in Occident), sunt mai degraba deschisi spre superstitie
decit spre dogma. Aceasta se intampla pentru cd, iobagi fiind pand in a
doua jumatate a secolului al XVIII-lea, stiinta lor de carte era extrem de
redusd. Nu ne mird de ce Dumnezeu, Fecioara Maria si alti sfinti au
coborat din icoand in practica credintelor populare. Asa se face ca
sacerdotiul crestin din Transilvania era mai degrabd privit ca o
yprelungire” a magiei populare intr-un crestinism contaminat decat
slujitori ai lui Dumnezeu in sensul actual al cuvantului (cf. Ovidiu
Papadima, Op. cit., pp. 408-409). Dincolo de analfabetismul spiritual,
trebuie sd spunem ca loialitatea lor era orientatd fatd de poporul din care
faceau parte, ldsand in plan secund Biserica.

® FEtica magicd se constituie in norme fundamentale ale
comportamentului eroului in spatiul sacry, la fel cum morala are aceleasi
functii in profan.
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recunoaste, nu de putine ori, cd nu este invitat la nuntd. El nu se
afld acolo pentru a gusta din bucate, ci pentru a se infrupta din
cunoasterea pe care mirele o transmite nuntasilor'®. Avem de-a
face cu un ,hot” de gnoza, de unde si rolul cathartic al invatdrurii
furate.”

Aparent, in basm, magia ia nastere ca efect al interactiunii
neconditionate a sacrului asupra profanului. Dacd prima parte este
adevdratd, magia este ,efectul” profan al sacrului, iar chestiunea
neconditionalitdtii este discutabild. Dacd ar fi sd tinem cont de
intriga basmicd, avem de-a face cu o reactie-rdspuns a sacrului la
mesajul/ semnalul initiat de prezenta in profan a unui vector
,rebel”, purtator de puternica incdrcatura vitala sau mana.
Interactiunile sacrului cu profanul nu sunt, deci, produsul
accidentului. Chiar si cele mai teribile si inexplicabile manifestari
in profan ale prezentei sacrului au un scop bine definit.

4. Simpatetismul, cauza tuturor nenorocirilor

Manifestarea sacrului in profan o numim magism. El are ca
bazd legea simpatetismului. Magismul este forma vizibild a
manifestdrilor exotice (paranormale, am spune noi astdzi) care
compun procesul de invadare a profanului de cdtre actanti sacrali,
finalizat cu infestarea si, dupa caz, rdpirea victimei umane, dupa
exemplul basmelor cu zmei rapitori de fecioare. Elocvente in acest
sens, basmele cu zmei rdpitori de fecioarele pot fi considerate
adevdrate surse descriptive ale cauzelor profane, generatoare de
simpatetism. Conexiunea simpateticd este initiata de mana in
exces pe care fecioara o poseda ca datum, incd de la nastere.

Pentru ca se afla in imposibilitatea de a controla potenta
creatoare de viatd — cdci despre aceastd putere este vorba -,
fecioarele devin ,rebele”. Rebeliunea nu le face doar
neascultatoare, poate pe cele ,neintelepte”. La toate, insa, fara
nicio exceptie, forta rebeld ,izbuncneste” in exterior, in fizic,
manifestindu-se prin excesul de frumusete, o ,frumusete” care

' Consideram acest aspect drept un rispuns al gnozei ,elitiste” in care,
prin cunoastere, doar alesii pot fi mantuiti, la varianta mantuirii tuturor
propusd de crestinism in parabola lui lisus despre ospatul de nuntd (cf.
Matei, 22, 1-14).

"7 La fel ca orice descantec sau vraj, ea trebuie ,furatd” (memoratd cand
este auzitd, de unde sensul magic al memotehnicii sau puterii mintii) si
nu invdtata (adica scrisd) ca la scoald.
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trece granitele acestei lumi*®. Basmul le descrie laudativ (,la soare
te puteai uita dar la ea, ba”), pentru cd puterea lor farmeca pe cel
care le priveste. Avem de-a face cu o nefireasca ,revarsare in afara”
a unei puteri de viatd fascinantd. Este o stare nefireascd, chiar daca
o gdsim expusd laudativ prin diferite metafore™.

Odata expusd ,vederii” tuturor, frumusetea ,lumeasca” a
fecioarei farmeca prin energiile emanate atat oamenii, fata de care
pare indiferentd, cit si zmeii, cdrora, pare-se, li se adreseaza.
Scopul legii simpatetismului este de a pune in relatie ceea ce este
identic in plan real (om cu om) ori simbolic (piepten - padure),
iar, dacd nu, prin ceea ce se opune (atractia contrariilor sau
coincidentia oppositorum™).

® Avem exemplul unui basm banitean unde strigoiul ia locul zmeului
rdpitor: ,A fost o datd intr-un sat o fatd atidt de frumoasd, de mersese
vestea despre frumusetea ei peste noud tdri si noud madri, ba incd si pe
lumea cealaltd” (George Catand, Povesti, balade, povestiri. Antologie.
Studii. Bibliografie. Glosar. Prefatd de N. D. Parvu. Viata si activitatea lui
Gheorghe Cdtand (1865-1944), de V. Serban, Timisoara, Casa Creatiei
Populare a Judetului Timis, 1969, p. 9o, basmul Strigoiul).

* Cele mai multe dintre ele pun in relatie frumusetea ei fermecitoare cu
lumina astrului solar. Avem aici o trimitere indirecta la mitul soarelui si
lunii, unde ITleana este avatar al astrului vrdjitor al noptii. Incorporarea
energiilor selenice trimite la magia cultelor arhaice feminine ale energiilor
lunii pe care le-am pus in relate cu mama zmeului, zeitd a vegetatiei,
aflatd in ciclul de imbatranire (cf. Petru Adrian Danciu, Demonologia
basmului popular romdnesc. Motivul zmeului, Bucuresti, Editura Tracus
Arte, 2019, p. 216-228).

** Unde contrariile coincid intr-un singur punct-sursd, avem de-a face cu
coincidentia oppositorum. Din perspectivd demonologica, binele si raul au
aceeasi sursd, de unde si imposibilitatea de a se elimina complet unul pe
celdlalt. Din contrd, in lumile basmice, au nevoie unul de celilalt pentru a
subzista si a se afirma continuu in relatie de reciprocd superioritate. Din
neincetata ceartd a principiilor se naste legea simpatetismului, de altfel, si
cea care o face posibild. In creat, relatia conflictuald este mentinutd de o
energie de viatd. Aceasta nu se gaseste ,liber”, ci doar in ceea ce este
creatie, fiinte sau lucruri, toate avand nevoie de ea pentru a nu se
neantiza. Manifestatd in creatie, 0 numim mana, vitalitate sau energie,
dupd cum, nemanifestatd, arhetip ori potentd, capabil de a reproduce nu
doar specia in sine, ci si de a genera specii noi (cf. Facere, 6). Pentru cd
este in tot si toate, ea pune in relatie contrariile ce ,infesteazd” creatul,
polarizdndu-l. Simpatetisumul fecioard-zmeu se naste deci din dorinta de
a poseda (asuma) aceste energii de viata comune tuturor fiintelor create.
Din punct de vedere al polaritdtii, ele sunt neutre, dar comune in potenta
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Nu am gdsit pana in acest moment in basmul nostru popular
romanesc o frumusete obtinutd artificial, motiv pentru care
sustinem ideea cd este un icon al vitalitatii, un radiant al
potentelor de viata detinute de fecioara fira a fi pe deplin
constienta, superficialitate ndscutd din necunoasterea de sine care
o va costa. Nu vorbim despre o vind, de vreme ce datum-ul sdu
depdseste capacitatea de autocunoastere. Pentru ea, ex-plozia
acestor energii in fumusetea fizica este unica sursd de cunoastere,
lipsitd de profunzime, dovadd cd in unele basme isi respinge
petitorii, iar, in altele, frumusetea ei genereazd o reactie vecind cu
trdirea sacrului, adevaratd ,forma” de tremendum, chiar pdrintilor
ei care, tabuizand persoana, o ascund vederii lumii.

Ei stiu ca nici un om nu o poate avea, dupd cum simt cd o astfel
de existentd este predispusa rdpirii sau ,furtului de mand”. Or,
singurul capabil de acest lucru in basm este zmeul sau/ si strigoiul.
Frica este certificata de fapte si, nu de putine ori, femeia, ﬁe cd este
vorba de mama sau sora eroulul se vor lisa ,prinse” (se vor
indragosti) de zmeul™ ,,captiv’* in butoiul dorintelor.

Daca basmul ne descrie neasemuita frumuse,te a fecioarei, in
descantec, victima este descrisa ca bucurdndu-se de viata si de o
deplina stare de sdndtate trupeascd. Atat frumusetea, cat si
sandtatea sunt ,rezonante” in corp a puternicei incarcdturi cu
mand sau ,energia vie” a acestei lumi care tine totul impreund. Dar,
tocmai aceste personaje ,incubatoare”, phne de potente fac
obiectul magic/ demonic al ,furtului de mana”. In act, poate fi atat
actiune separatd a actantilor spirituali si umani, fie comund,
iprintr-un pact (rit magic) sau coabitare/ simbion (asa numitii
,vampiri energetici”).

Odata produsd, legatura insidioasd a simpatetismului dezvoltd
un magnetism atat de puternic, incit victima este incapabild a se

tuturor speciilor. Asa se explicd de ce zmeul rdpeste si are urmasi atat cu
fecioare, cat si cu zéne, a cdror potentd de viatd este capabild de a-i
regenera specia, natura etc.

" In variante mai noi, zmeul este inlocuit de hot (cf. Ioan Serb, Frumosul
roménesc in conceptia si viziunea poporului. Editie ingrijitd si comentarii
de Ioan Serb si Florica Serb. Prefata de Dan Grigorescu, Bucuresti, Editura
Eminescu, 1977, p. 270). Se observa cum atributul primeste ,substantd” in
persoana hotului, la fel cum, in mitologie, atributele zeilor tutelari
sgenereazd” sau se manifestd ca zeitdti secundare. Nu este de mirare ca
hotii sunt protejati de diavol, zmei etc.

** cf. loan Serb, Op. cit., p. 263
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elibera singura de agresor. Tot ce a mai ramas din propria-i vointa
se converteste in speranta unei eliberdri supranaturale, suficientd,
atdta timp cdt existd pentru a se produce.

Magnetismul demonic este procesul magic ofensiv prin care
victima pierde brutal (in basm si descantec) controlul asupra
propriei energii. Aceasta se ,scurge’ intr-un receptor spiritual
(zmeu, moroi etc.) sau obiectual (oald de lut, ceascd etc.). La
modul general, fenomenul este descris de stiinta paranormalului
ca bantuire de persoane, diferit de posesiunea efectivd, catd vreme

v

victima ramane doar o ,sursd de hrana”.

5. A ,sta in cale”, de la motivul drumului in cruce la pierderea
simetriei fatd de centru

In basm, printesa se afla ,in centrul” atentiei parintilor,
locuitori ai centrului impadratiei. Protectia se destrama printr-un
gest sau initiativa ,proprie”. La randul sdu, in descantec, inainte de
a fi ,pocit” de fiintele demonice, tandrul (sau tdndra) pardseste de
buna voie centrul habitual al casei parintesti, al satului. Ambele
situatii ne vorbesc despre gesturi care-l departeazd de spatiile
profane incdrcate de simbolurile sacre cu un rol protectoar. Gestul
lor nu este intimpldtor, intrucat ,faciliteaza” intdlnirea cu actantii
spirituali.

Aceasta se intampla, pentru cd victimele sunt deja ,dedicate”
(simpatetism). Magia intdlnirii se produce doar cand victima se
afla in plin climax, cand, pentru a nu sucomba autodistructiv,
,plinul” va cduta ,golul” (coincidentia oppositorum), ca mod de
eliberare/ initiere. In situatia fecioarei de imparat, protectia
parentald sau, dimpotrivd, lipsa acesteia in cazul descantecului nu
isi pierd sensul artificial protectiv, cdnd dorinta de a se departa de
centru se transforma in act. Datd fiind ,incarcdtura” speciald de
care dispun toti acesti actanti umani, ei sunt predestinati a intdlni
sacrul. Dacd, din perspectiva victimei vorbim despre un ,accident”,
nu vom afirma cd intdlnirea cu actantii spirituali ai sacrului este o
intamplare.

Sigur, in ,postbasmic” (secolele XV-XVII) sau in perioada cand
basmul popular cunoaste ,sedimentarea” in credintele magice,
descantecul cu zmei apare ca o ,situatie plauzibila”, cu atit mai
mult cu cidt majoritatea victimelor ,rdpite”, la propriu® sau la

* In 1904 inci se pastra la noi credinta ci zmeii ripesc fetele din mijlocul
horei, in timpul jocului. Le invartesc atat de repede, incét le ridica in aer,
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figurat (imbolndvite magic), nu sunt fiice de impdrat, ci oameni de
rand. Asistdm la o generalizare a motivului demonic al rapirii,
semn cd mana se afla pretutindeni, la fel cum ,detindtorul” este, in
sine, garantul , filiatiei” cu sacrul.

Pe de alta parte, motivul ,intretaierii” traictoriilor plane este
generat din cel al axelor lumii. Punctul sau jonctiunea axelor
(macrocosm), la fel ca a drumurilor (microcosm), este cea mai
pura expresie a manifestdrii in creatie a haosului in dubla sa
ipostazd, de generator si/ sau de distrugdtor al fiintarii. Ca expresie
manifestd a polaritdtii sale negative, il regasim in iudeo-crestinism
sub numele-fiinta Satan**: ,cel ce iti bareazd calea”, se opune
tuturor celor alesi/ sfinti, prea plini de mand. Sa nu pierdem din
vedere faptul cd, pe de-o parte, descantecele noastre populare, pe
langd faptul cd imprumutd din structura variantelor semite,
primesc si multe elemente din demonologia iudaica.

Credm‘,ca in spatialitatea periculoasa a drumurilor ,fricii” sau
,ramate””, rele®, fie ele drepte (cale lunga pand la ,,capatul lumii”)
sau ,in cruce”, replica plané a simbolului axei cosmice, fizice si,
deopotriva, adimensionale” se naste din ideea legdturii dintre
viatd si moarte, dintre profanul linistit si sacrul periculos. In plan,
vom avea drumul in cruce, ulterior centru al yconfigurdrilor’
diferitelor tipuri de magie (umand). Rdméandnd in spatiul

disparand impreund din vazul tuturor celor prezenti (Nicoleta Coatu,
Legende populare. Editie ingrijitd, cuvant 1inainte, note, glosar si
bibliografie de Nicoleta Coatu, Bucuresti, Editura Sport-Turism, pp. 163-
165). De aici, probabil, blestemul romanesc: ,,Du-te invartindu-te!”. Sigur,
pentru povestitor, numdrul mare de persoane martore la momentul
fantastic reprezintd ,,garantul” adevdrului rostit. O astfel de directie de
intrerpretare nu face, insa, obiectul cercetdrii noastre.
*4 Intr-un descantec ,,de apucat” il intalnim pe Satan sub numele Sdican
(,Si s-a intalnit/ Cu Sdican si Neftalimn/ (...)/ Unde ai plecat,/ Salcane si
Neftalime?”) ca posibild deformare a turcescului Seitan - ,schiopul” (cf.
Ovidiu Papadima, Op. cit., p. 405).

> cf. Constantin Cublesan, Originalitatea povestilor ardelenesti. Ion Pop
Reteganul. ,Annales Universitatis Apulensis”. Phllologlca, vol. 7, tom 1,
Alba [ulia, Editura Universitatii ,,1 Decembrie 1918”, 2007, p. 102
*°y. Maria Alexe, Imaginea drumului - element ordonator al discursului
narativ in basmele populare romdnesti. ,Annales Universitatis Apulensis”.
Philologica, vol. 7, tom 1, Alba Iulia, Editura Universitdtii ,1 Decembrie
10187, 2006, p. 119
*” Vladimir Trebici, Ion Ghinoiu, Demografie si etnografie, Bucuresti,
Editura Stiintifica si Enciclopedicd, 1986, p. 293
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descantecului, intdlnirea cu sacrul are loc pe cale, mai exact la
mijlocul ei®. Cind devine moment al unei intAmplari
supranaturale, locul este centru al axelor dintre lumi, indiferent
daca in plan avem sau nu de-a face cu o intretdiere efectiva de
drumuri.

Asa cum am mai afirmat, pentru victimd, dezastrul este rodul
accidentului. Ea nu-si poate explica de ce ,ea” si nu altcineva
trebuie sa aibd parte de o astfel de nenorocire, fiind convinsa ca
este victima hazardului, de vreme ce nu are nici o vind in tot acest
proces de neinteles si incontrolabil. Or, hazardul pentru om este
simpatetism pentru actantii spirituali.

Modul cum ,functionazd” hazardul (cu sensul de neintelegere
sau confuzie) poate fi inteles numai cand este pus in legatura cu
destinul. Aproape orice atac de naturd demonica inexplicabil
rational® este proiectat atat spiritual, cat si spihologic in spectrul
larg al ,teologiei” si ,moralei” destinului, bazd a tuturor credintelor
(superstitioase, ar adduga unii cercetdtori) 1in fatalitatea
implacabild™.

Practic, descantecul explica victimei cd asa-zisul accident nu
reprezintd altceva decat voia destinului sau, mai nou, incercarea
lui Dumnezeu, dovada ca pentru ,accident” exista cuvantul
vindecator. Aproape orice poate fi ,reparat” prin implicarea

** Intr-o legenda despre Deus otiosus, omul pleacd in ciutarea divinitatii.
La mijlocul drumului, {i iese in cale Ucigd-I-Crucea care, ludndu-se la
hartd cu omul, scoase din traista lui ,,balaurul si sarpele ndpraznic, ursul,
scorpia blestematd, calul furios, cipatdna de om, si pe toate le azvarli
imprejurul omului, ca sd-1 inspdimante” (Ioan Serb, Op. cit., p. 108). Avem
aici exemplul unui cumul de motive din demonologiile mitice preluate in
descdntec, o ,situatie” care ar inchide cercul unei demonologii populare
armonizate cu mitul, basmul si variantele semite ale descintecului. Cat
despre traisd, identificim motivul obiectului colector, comun ambelor
polaritati ale sacrului. Pentru ca turbinca/ traista este simbol al
ypantecului iadului”, pe a cdrei ,gura”/ poarta intrd si ies spiritele rele,
doar una , blagostovita” de Dumnezeu zdmbind poate fi purtatd si folositd
de om (cf. Ion Creangd, Ivan Turbincd, Barbu Lizdreanu, Ion Creangd si
basmul rusesc. Comentarii, Bucuresti, Editura de Stat, 1949, p. 65). Dacad
pand la Ivan Turbincd, diavolul era considerat eliberatorul demonilor
iadului, prin ajutor divin, Ivan se transformd in exorcistul ,,suprem”, ce-i
drept, o functie temporard, un avatar satirizat al lui lisus Hristos.

* Avem o cauzi repetatd cu efect recurent, ex.: fata e luata de Santoaderi,
?entru cd a muncit in zi de sdrbdtoare.

° cf. Ioan Serb, Op. cit., p. 134
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descantatorului si a agentilor spirituali benefici. Descantecul
ramdne un moment revelator despre sine, chiar dacd el este
provocat de ,partea intunecata” a sacrului. Totul pare ca pregdteste
acest moment.

Victima pleaca pe cale unde se va intdlni cu fiinte imposibil de
identificat. De cele mai multe ori, descrierea lor e pusa in legdtura
cu simptomatologia magicd a bolii. O astfel de abordare
»descriptiva” a demonului, plecand de la boala pe care o produce,
pare a fi mai degrabd aportul descantatorului si nu al victimei. Cata
vreme victima nu poate identifica ce fiinta supranturala a ,pocit-
0”, descantdtorul alege sa enumere toate acele fiinte care produc o
simptomatologie identicd. In unele descantece nu sunt omisi nici
ceilalti actanti ai magicului - vrajitoarele.

6. Lista demonilor sau dovada acceptdrii

Prin evocarea unui spectru cat mai mare de fiinte malefice,
descantatorul asigurd o acoperire larga pentru a obtine rezultatul
scontat: vindecarea. Comparativ vindecdrii, atacul se dovedeste
mai eficient cand este produs de un numdr mare si de un spectru
larg de specii demonice. Nu este de mirare cd descantecul apeleaza
la basm, amintind de prezenta malefica a zmeului si a zmeoaicei,
pe care le asociazd altor fiinte distructive ale demonologiei
populare romdnesti, ca moroii sau Avestita/ Samca, supranumitd
»Aripa Satanei”.

Intr-un descantec de deochi, afectiune magicd consideratd
mortald, este enumerat cortegiul fiintelor demonice care-1 produc.
Printre acestea, gasim si zmeul: ,Si ma-ntalni /(...)/ Cu moroiu,/
Cu zmeoiu/ Cu strigoaiele/ Cu moroaiele..”. Format cel mai
probabil sub influenta slavd, zmeul fiind adesea confundat cu
balaurul, fintr-un descantec ,de =zmeu”, zmeoaica se
metamorfozeazd in balaur, identificatda cu moroaica, impartind

> Ovidiu Papadima, Op. cit., p. 390. Intr-un descantec ,,de Samca”, gisim
enumerate cinci astfel de specii: ,,Opritu-l-o;/ Lupul cu lupoaica,/ Ursul
cu ursoaica,/ Zmeul cu zmeoaica,/ Samca cu samcoaica” (Simion FL
Marian, Descdntecele poporane romdne, Bucuresti, Editura Coresi, 1996, p.
186); dupad cum, intr-un descantec ,,de strins” avem nu mai putin de sase
tipuri de actanti demonici: ,L-au intdlnit,/ Samca cu simcoiu,/ Moroaia
cu moroiu,/ Strigoaica cu strigoiu,/ Leul cu leoaica,/ Smeul cu smeoaica,/
Edru cu edroaica” (Gheorghe Tazlduanu, 1. Tazlduanu, Comoara
neamului. Descdntecele, Bucuresti, f.ed., 1943, p. 343).
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acelasi atribut, de hoatd de mand (cu ,varianta” ei incarnata:
vrdjitoarea): , Tu zmeoaicd/ Tu moroaicd/ Sarpe mare te-ai facut™”.

Pentru cd similitudinile basmului cu descantecul sunt
numeroase”, nu vom exclude posibilitatea ca cele doud si fi
yfunctionat” mult timp impreund, intr-o varianta hibridd, basm-
descantec, ccel putin in situatia identificdrii sandtatii cu victima
(sau sufletul in credintele samanice) rapita de zmeu. Sa nu uitam
de pasiunea zdanelor pentru tineri si ,efectul” acestei magii, ,luatul
de zana”, in descantec.

Devine evidenta o ,relatie cultica”, in sensul ca povestirea trece
dincolo de functia ei primd: initierea tinerilor in lumea
supranaturalului autohton care, la fel ca Fat-Frumos si Ileana
Cosanzeana, apartin unei varste de ,crizd™*. Povesta inspird,
gdsindu-si continuitate in descantec, se pare, ultima ei ,extensie”.

Catd vreme este repovestit, basmul rememoreaza o ,istorie
sacrd” si o reactualizeaza, prezentand-o a fi contemporand pentru
cine crede. Astfel, undeva intre povestire si actul de credintd are
loc vindecarea. Reactualizarea prin povestire a istoriei personale a
zmeului trimite inevitabil la o partiala emulatie intre cele doud
metode magice (basmul si descantecul) de exorcizare a rdului.
Relatia lor se pastreazd atata timp cat avem o constantd in credinta
populara. Migrarea descantecului spre mediul citadin si pdstrarea
exclusiva a basmului la sate duce la o tragica rupturd de nivel a
unui rit candva complex.

Pana la acest moment, ambele fac corp comun in spiritualitatea
practicd a magicului profan. Din aceastd perspectiva, posibilitatea
transferdrii mitogenului zmeului din regia basmicd, aproape
mitizatd a povestirii in dura realitate conflictuald a profanului cu
sacrul descrisda in descantecele noastre populare, ne apare
evidentd. Chiar dacd menit uitdrii, nu va pdrdsi spatiul basmic,
zmeul va reusi, totusi, sd se salveze deopotrivd in descantec.
Functional, el primeste si aici ,corporalitate”, de vreme ce
atributele sale deja cunoscute se manifestd parca si mai violent in
spatiul profan al satului si nu intr-o regalitate-stare, am spune noi
astdzi, utopicd. Inserata in descantec, prezenta zmeului este mai
reald ca oricadnd, intr-o spiritalitate populara unde crestinismul®

3* Ovidiu Papadima, Op. cit., p. 412

3 cf. Nicolae Rosianu, Op. cit., p. 134-136

3% cf. loan Serb, Op. cit., p. 347

% Despre relatia dintre rugiciune si descantec, vezi spre exemplu, Mihail
Canianu, Studii si culegeri de folclor romdnesc. Editie ingrijitd de Al. Dobre
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nu primeste un rol fundamental®*. Odati produs transferul, zmeul
va fi salvat nu de la ,mitologizare’, cum s-a intamplat prin
recuperarea sa (din mit) in basm, ci de la uitare. Uitarea apare ca
efect al nespunerii povestii si transpunerea sa in text scris. Procesul
reduce, pand in pragul anihildrii, forta ritualica a basmului.
Multumitd procesului de ,absorbtie” a zmeului din basm in
practica descantecului’’, entitatea demonica primeste o a doua
sansd, reafirmandu-se ca specie (miticd) spirituald (basmica)
puternicd (demonicd). Suficient de bine conturatd in mentalul
magic romdnesc, imaginea zmeului este capabila de a-si pdstra si
reafirma atributele de forta, singurele care, atat in sacru, cat si in
profan, dau sens numinos numelui.

si Mihail M. Robea. Cuvant inainte de Dan Horia Mizilu. Studiu
introductiv de Al. Dobre. Glosar, indicele subiectilor anchetati si
bibliografie de Mihail M. Robea, Bucuresti, Editura Minerva, 1999, p. 183-
184.

3% Nu atat persoana (istoria), cat personalitatea (faptele) Fecioarei Maria
conteazd pentru descintec. Numele sdu nu este altceva decdt prezenta
crestind a unui ,supa-script”. El nu face altceva decit sd adapteze, prin
inlocuire, la noua spiritualitate (crestind), o zeitate feminind armonios
fundamentatd pe relatia om-naturd cu una fundamental bund. Pe baza
acestei noi structuri impuse nominal, se va fundamenta noul tip de
Jrelatie” a Fecioarei Maria cu descantdtorul. Stim cd, din punct de vedere
dogmatic, crestinismul nu permite aservirea arhetipurilor sale. Cu toate
acestea, motivul Fecioarei se impune prin trecerea treptata de la nume
aparent la supra-script, armonizand ,liturgic’ descantecul cu formulele
rituale crestine ale alungdrii demonilor, unde Fecioara detine, de
asemenea, un rol important. Interesant este ca, in descdntec, zmeul nu va
fi inlocuit cu diavolul (aspect des intalnit la povestitorii contemporani
crestini (cf. Ioan Serb, Op. cit., p. 269), semn ¢d nu se renuntd la principiul
magic, conform cdruia, dacd este posibil, realitatea sau prezenta raului
trebuie indicata direct, clar, pentru a putea fi contracarata corespunzator.
37 Procesul nu este unilaterar, intrucat basmul primeste, la randul lui,
influenta inspiratoare a textului descdntecului. Din punctul nostru de
vedere, expresii basmice apdrute la finalul etapelor de revigorare
(vindecare) sau inviere a eroului care (in contextul povestirii), uns cu o
unsoare magicd, ,vazu luminat (sublinierea ne aprtine) ca toti oamenii”
(Petre Ispirescu, Fdt-Frumos cel rdtdcit — AT 314+551) ori, in cazul lui
Tugulea, care, inviat cu apa vie, e vindecat (si) de toate metehnele,
,Jdmandnd cum l-a ficut ma-sa, sandtor si intreg” (cf. Tugulea, fiul
unchiasului si al mdtusii - AT 300 A + 315A), nu sunt altceva decat relatia
subtild a sincretismului cu descantecul ale cdrui efecte sunt povestite.
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7. Setea de vitalitate

In ceea ce priveste atributul de fortd al zmeului rdpitor de
vitalitate, il vom relationa atat de producerea bolii, cat si de
originea acestei suferinte care, conform buddhismului, este tanha
- ,setea”, dorinta de a avea, de a poseda, cu scopul de a re-deveni
ceea ce a fost. Este o intoarcere continud la un anumit tip de
origine, nu universala, ci personald. Ea marcheaza o stare continua
de consum, de unde si imposibilitatea de a nu deveni (de a te opri)
sau de a nu deveni altceva. Conform acestei conceptii, zmeul este
antipodul lui bodhisattva, eroul ce se sacrifica pentru binele
celorlalti.

In basm, simbolul si vitalitatea sunt simbiotice. Caind zmeoaica
vrea sd soarbda lumina ochilor, ea se referda sensul literal al
cuvantului ,,lumind”, care, conform vechilor credinte, iese din ochii
oamenilor pentru ca ei sd poatd vedea. Din acest punct de vedere,
elocvent este cazul din basmul Tugulea, fiul unchiasului si al
madtusii unde o zmeoaica furd eroului vinele (puterea), ologindu-1
incd de la nastere (Ispirescu, 2010: 206). De vreme ce copilul se
naste curat, bolile prunciei sunt produsul magismului, mai cu
seamd cele care ucid sau marcheaza pe viata starea de sdnatate.
Pentru cd boala are origini supranaturale, vindecarea este obtinuta
prin apel la antipodul magismului, magia profand. De fiecare data
se face diferenta intre pedeapsa divind si atacul demonic. Spre
exemplu, schiopdtatul copilului este raspunsul divin la pacatele
parintilor, iar ologirea va fi privitd ca atac demonic, de vreme ce
este expresia permanentei distructive a rdului in corp.

In basmul amintit, eroul este nevoit sd cdldtoreascd cu scop
terapeutic (o terapie prin artd’®) pe lumea cealaltd. Reusita se
datoreazd unei serii intregi de regului urmate cu strictete. I se
poate rdpi vitalitatea, dar nu si gnoza. Recuperarea vitalitdtii
presupune metodd, dar si curajul de a o pune in practicd, aspecte
care lipsesc victimelor descantecului popular, de unde si
lamentatia ca efect al starii deplorabile.

Posesiunea sau lipsa gnozei face diferenta intre victimele
atacului demonic din basm si din descantec. Chiar si asa, basmul
ramdne un model ideatic de raportare la sacru, in masura in care
eroul supravietuieste pentru a-si povesti intampldrile prin care a
voit sd treacd. Atat descantecul, cat si basmul nu idealizeaza relatia
cu sacrul, chiar daca sacrul este invins, iar victima ramane

3 of. Ovidiu Papadima, Op. cit., p. 410
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recunoscatoare si pe deplin constientd de faptul cd victoria
obtinutd este, in cea mai mare parte, produsul unui cumul de
factori exteriori greu de controlat.

Acesta ar fi si motivul pentru care rolul final al gnozei, dincolo
de iluminarea prin cunoastere, este inteleptirea. Am putea
considera intelepciunea drept calitatea ,mantuitoare” a iluminadrii,
dovedita de serioasa relatie cu sacrul a omului (initiatului) capabil
de integrare ca entitate intr-o lume strdind in absenta gnozei, chiar
ostild, de care se simte legat simpatetic prin energia generatoare de
viata.
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