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FARMECE DE DRAGOSTE SI DE URSITA. ADUCEREA URSITULUI"

Antoaneta Olteanu

Love and Fate Charms. The Bringing of the Foretold One (Abstract)

In this article I have emphasized a peculiar aspect of the traditional Romanian magical
phenomena, the un-specialization. The majority of the exhibited magical rites are performed
by simple individuals, generally girls, as, in this case, we refer to the finding of the foretold
one by girls in their pre-marital age. Without any doubt, the performing of gestures with
magical significance couldn’t have been done without consulting specialized persons, like the
“charmers”, “old sages” or “witches”, who in turn would initiate the young girls in the ABC’s
of magical practice, delivering the necessary “tools”, the temporal and spatial conditionings,
the texts and magical gestures which would render the long-awaited information available.
Some of these practices could take place in the proximity of the professional initiate, others,
however, would only be executed by the young girls in solitude, when the necessary
conditionings could be met.

Although this sort of gestures do not have any evident malevolent nuances precisely on
account of the performers’ un-specializations, who, un-initiated, could not find themselves in
the presence of the dangerous sacred topos, we can identify the echoes of authentic spells,
recognizable by means of the imperative tone and of the brutal consequences the analyzed
practices could have.

The exhibiting of the magical characteristics of sacred objects, plants and animals, alongside
with their deliberate and perfectly intelligible coherent manipulation, in spite of the simplicity
of the acts and ingredients, convey our better understanding of the inter-conditionings active
in the popular mentality, for whom the apparently complex and intangible cosmos could be
easily subdued and influenced by manipulating the leverage available to the knowledgeable
ones.

Key words: fate (ursita), magic, divination, incubus (zburator), devil (drac), hob
goblin/elf/puck fairy (spiridus), demon, demonic.

" Articolul de fatda face parte din volumul Scoala de solomonie. Divinatie §i vrdjitorie in context
comparat, Editura Paideia, Bucuresti, 1999 (2007%), pp. 467-510. Textul a fost revazut de citre autoare.
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— ... De noaptea Sfantului Andrei
Ursitul mi I-a aratat in fatd.

— Si mie, zau! intr-un cristal:
Ostas, cu mandra-nfatisare,
De-atunci ma uit din vale-n deal,
Sa-1 vad odata ca apare.

Goethe, Faust, 22

1. Ursita

intr-o mitologie in care predestinarea joaca un rol fundamental, era de asteptat ca si
domeniul magiei iubirii sa cunoasca propriile sale delimitari. De la nastere, am vazut, viata
omului isi primea cursul pe care acesta trebuia, vrind-nevrand, si-1 parcurgi. in capitolul
consacrat norocului am facut cunostinta cu cateva din practicile prin care putea fi influentata
soarta unei persoane, in sensul obtinerii unor auspicii favorabile desfasurdrii tuturor
intreprinderilor acesteia. Ursitoarele 1i meneau omului si partenerul de viata, si fericirea sau
nefericirea in cdsnicie, numarul copiilor pe care-i va avea s.a.m.d., lucruri care, chiar daca nu
erau cunoscute mereu din vreme, cu toata stradania depusa in cadrul ritualurilor premaritale de
aflare a perechii, se puteau deduce treptat. Mai mult decét in cazul norocului, al ceasului-bun
in care se putea naste sau nu fiecare individ, perechea sufletului trebuia sd coincida perfect cu
partenerul de viata (exemple de situatii nefericite, de casnicii nereusite fiind intdlnite la tot
pasul). De aceea era firesc ca si aceastd chestiune sa fie explicata si teoretizata, principiile
rezultante circuldnd, bineinteles, numai in cercul cunoscatorilor. Astfel, se spunea ca feciorii
ramaneau neinsurati din cauza cd sunt sau prea urati si prosti, sau prea pretentiosi, sau pentru
ca li-i ursita mica, sau pentru ca le-a murit ursita. Cand insa ursita a crescut mare, desi sunt
batrani, totusi se insoara. Feciori care nu se insoara niciodata, fiindca le-a murit sau n-au avut
defel ursitd (Marian-2, 1995, 21).

Cu toate ocheadele aruncate, in momentele liminale, in lumea cealalta, pentru a se
asigura de comportamentul potrivit in vederea ocolirii eventualelor “capcane”, ale erorilor de
interpretare a semnelor, s-a dovedit ca alegerea partenerului era deosebit de hazardatd si cu
greu se putea realiza agsa cum trebuie chiar de la prima incercare. Este evident ca fiecare om
isi, are undeva, in aceasta lume, perechea. Destinul putea juca insa feste, astfel ca 1si puteau
uni vietile persoane total incompatibile. De aceea filozofia populard a considerat necesare
cateva precizdri. “Prin ursitd se Intelege sotia fiecaruia. Se crede cd un om are trei ursite.
Adica are dreptul la trei femei in viatd. Dacd, la casatorie, o nimeresc pe cea de-a treia, atunci
trdiesc cu ea pana la moarte. Daca o nimeresc pe cea de-a doua, atunci aceasta, dupa un timp
oarecare, moare si el o ia pe a treia. Daca o nimereste pe cea dintdi, atunci va avea in viata lui
trei femei. Cand doi soti se despart Insemneaza ca barbatul nu a nimerit pe nici una din cele
trei ursite §i a luat pe alta straind” (Zanne, VII, 210-211). Alteori se face chiar referire la
“legea crestind”, pentru a face mai acceptabild aceastd viziune: “Fiecare om are trei ursite.
Ursitele sunt cele trei sotii pe care, dupa legea crestind, le poate lua cineva prin casatorie; daca
se casatoreste cu Intdia sau cu a doua, ele se vor desparti de el sau vor muri; e de dorit ca, de la
inceput, sd nimereasca asa, ca sa se casatoreascd cu a treia ursita, cu care va trai fericit pana la
adanci batranete” (Muglea-Barlea, 473)

Ce inseamnd, de fapt, ursit/ursitd? Ce presupune aceastad idee de alegere, de
predestinare in acelasi timp? “In toate partile este legenda ca femeia ii facuta din coasta lui
Adam si numai cand un barbat da peste femeia care-i facutda din coasta lui, numai cu aceea
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poate trdi fericit si cu noroc, caci atunci barbatul cu femeia ii ca felia de la pane, tot un gand,
tot o inimd; unii au acelasi gusturi pentru mancari, aceleasi semne pe trup, unora li se
potriveste graiul, ori mersul, ori samana la fatd, ori cu acelasi par sau de nu seamana la alte
cele, macar la mani si la conformatiunea unghiilor, unii is atat de potriviti la minte cd numai
gandeste unul si-ti spuie ceva si celalt i stie” (Sevastos-2, 168-169). in afara acestei legi a
ursitei nu poate exista casatorie (chiar daca este una nepotrivitd, neconforma cu adevarata
alegere): “Nimeni nu se poate cdsatori panad nu-si gaseste ursita. Daca nu si-o poate nimeri,
ramane flacau. Cand o fata sau un fecior nu se mai casatoreste, insemneaza ca i-a murit ursitul
sau ursita, adica acela cu care era sortit sd se cdsatoreasca” (Muslea-Barlea, 473). Cateodata
omul se insoara si de doud ori si tot nu-si da peste parte; omul acela se zice ca-i blestemat sau
cd-i facut si trebuie sa-si desfaca. Fiecare om are noroc pe lume, dar dugmanii il mananca
(Sevastos-2, 169). In acest fel pot fi intelese cu usurintid necesititile maritale ale tinerilor si
tinerelelor din societatile traditionale. Nevoia imperioasa de aflare a ursitei ii impingea pe
acestia sd apeleze la sprijinul cunoscatorilor, al babelor ghicitoare si vrajitoare, care puteau
sa-1 indrepte pe cei indaratnici catre perechile care asteptau disperate. E adevarat, din cauza
fortarii mainii destinului, se puteau intampla si accidente nedorite, chiar fatale, care veneau in
intdmpinarea interdictiilor de contactare a magicienilor: “Babele cred ca aduc pe sus ursitorul,
calare pe bat, cand vor, aga de tare, cd, ajungind in locul menit, adeseori cade mort” (T.
Saulescu, apud G. Dem. Teodorescu, I, 56).

2. Practici magice de aducere a ursitului

Vom prezenta acum cateva din farmecele de aducere a ursitului §i de intoarcere a
dragostei in cadrul ritualurilor magice complexe realizate cu aceastd ocazie. inainte de a face
cunostintd cu intregul arsenal de practici si elemente magice utilizate de vrajitoare, vom
supune analizei o povestire cunoscuta din fondul literaturii romane, Hanul lui Mdnjoalda, de 1.
L. Caragiale, in care putem vedea cum se aplica un astfel de farmec de aducere a persoanei
dorite §i, mai ales, ceea ce este la fel de important, care erau simptomele resimtite de
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“victima”.

“Un sfert de ceas pana la hanul lui Manjoala... de-acolea, pana-n Popestii-de-sus, o
postie: in buiestru potrivit, un ceas §i jumadtate... Buiestragu-i bun... daca-i dau graunte la han
si-1 odihnesc trei sferturi de ceas... merge. Care va sd zicd, un sfert §i cu trei, un ceas, si
pana-n Popesti unul si jumatate, fac doua si jumatate... Acu sunt sapte trecute: al mai tarziu
pana la zece, sunt la pocovnicu lordache... Am cam intarziat... trebuia sa plec mai devreme...
dar in sfarsit!... de asteptat, ma asteapta...” (Caragiale-1, 213).

Inceputul povestirii ni-1 prezintd pe eroul ei calitorind foarte linistit si, ceea ce este
foarte important, lipsit de idei preconcepute la gandul trecerii prin preajma unui loc cu om
reputatie cel putin dubioasa in comunitate, dar de care personajul nostru nu era catusi de putin
impresionat negativ.

“... Asa socotind in gind, am si vazut de departe, ca la o bataie bund de pusca,
lumina multa la hanul lui Manjoald, adica, aga-i ramasese numele; acuma era hanul Manjoloaii
— omul murise de vreo cinci ani... Zdravana femeie! ce a facut, ce a dres, de unde era cat p-aci
sd le vanza hanul cand traia barbatu-sau, acuma s-a platit de datorii, a dres acaretul, a mai
ridicat un grajd de piatra, si Inca spun toti ca trebuie sa aiba si parale bune. Unii o banuiesc ca
ar fi gdsit vreo comoard... altii, ca umbla cu farmece. Odata au vrut s-o calce talharii... S-au
apucat sa-i sparga usa. Unul dintre ei, 4l mai voinic, un om cit un taur, a ridicat toporul si
cand a tras cu sete, a picat jos. L-au ridicat repede! era mort... Frate-sdu a dat sa vorbeasca,
dar n-a putut — amutise (...).
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Péna sa-mi treaca toate astea prin minte, am sosit (...).

Cocoana Marghioala era frumoasd, voinicd si ochioasd, stiam. Niciodata insa de cand
0 cunosteam — -0 cunosteam de mult; trecusem pe la hanul lui Méanjoala de atatea ori, inca de
copil, pe cand tréia raposatul taicd-meu, ca pe acolo n-era drumul la targ — niciodatd nu mi se
paruse mai placuta...”

Intrarea in han constituie punctul de declansare a intrigii, care are, la inceput, o
dezvoltare cel putin ciudatd, care marcheaza la randul ei trecerea autorului la un ton ambiguu
de narare a faptelor. Asteptarea cititorului este de fiecare data ingelatd, asa cum se intampla de
altfel si cu orizontul de asteptare al eroului. De unde personajul feminin era cel negativ
(inconjurat de o aura de magie, de fortd supraomeneascd), tdnarul caldtor “nevinovat” este cel
care declanseaza de fapt reactia fermecatoarei.

“... Multe odai curate si odihnite am vazut in viata mea, dar ca odaia aceea... Ce pat!
Ce perdelute! ce pereti! ce tavan! toate albe ca laptele. Si abajurul si toate cele lucrate cu iglita
in fel de fel de fete... si cald ca sub o aripd de closca... si un miros de mere si de gutui...

Am vrut sa m-asez la masa si, dupa obiceiul apucat din copilarie, m-am intors sd vaz
incotro e rdasaritul, sa md-nchin. M-am uitat cu bagare de seamd de jur imprejur pe toti
peretii — nici o icoand. Zice cocoana Marghioala:

— Ce te uiti?

Zic:

—Icoanele... Unde le tii?

Zice:

— Da-le focului de icoane! d-abia prasesc cari si paduchi de lemn...

Femeie curata! M-am asezat la masa facdandu-mi cruce dupa datina, cand deodatd, un
racnet: calcasem, se vede, cu potcoava cizmii, pe un cotoi batrdn, care era sub masa. Cocoana
Marghioala sare repede si deschide usa de perete; cotoiul suparat da navala afara, pe cand
aerul rece napadeste-nauntru si stinge lampa...”

Naivitatea eroului, simulata atat de bine de povestitor, atinge culmile ambiguitatii.
Personajul masculin este un neinitiat, care nu poate sa descifreze semnalele maleficului din
jurul sau. Lipsa icoanei, contactul cu un agent malefic prin excelentd recunoscut — cotoiul
batran —, care isi face pana la capat datoria: stingerea lampii este semnalul declangarii patimii
amoroase. Ca sa nu mai spunem cd motanul apare si el la comanda (célcat cu potcoava cizmei,
“se vede!”), in clipa in care, fortdind mana gazdei, eroul cuteaza totusi sa-si faca semnul crucii.

“... Cauta chibriturile pe bijbaite; caut eu incolo, cautd cocoana-ncoace — ne-am
intalnit piept in piept pe-ntunerec... Eu, obraznic, o iau bine-n brate si-ncep s-o pup...
Cocoana mai nu prea vrea, mai se lasa; 1i ardea obrajii, gura-i era rece si i se zbarlise pe langa
urechi puful piersicii... In sfarsit iacd jupaneasa aduce tava cu deméncare si cu o lumanare.
Pesemne om fi cautat mult chibriturile, ca tilindrul 1ampii se racise de tot. Am aprins-o iar...

Buna méancare! pane calda, rata fripta pe varza, carnati de purcel préjiti, si niste vin!
si cafea turceasca! si ras gi vorba... halal sa-i fie cocoanii Marghioalii! Dupa cafea, zice
cotoroantii:

— Spune sa scoatd o jumadtate de timaioasa...

Grozava tamaioasa!... Ma apucase un fel de amorteald pe la incheieturi; m-am dat
asa-ntr-o parte pe pat, sa trag o tigara cu ale din urma picaturi chihlimbarii din pahar, §i ma
uitam pan fumul tutunului la cocoana Marghioala, care-mi sta pe scaun in fata si-mi facea
tigari. Zic:

— Fie, cocoana Marghioalo, strasnici ochi ai!... Stii ce?

—Ce?

— Dacd nu te superi, sd-mi mai faca o cafea; da... nu asa dulce...

Sirazi!...”

Declansarea vrajii de seducere a tandrului caldtor s-a realizat in timpul mesei: “usoara
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ametealda” care l-a cuprins, fascinatia sincera in fata “stragnicilor ochi” ai vrajitoarei sunt
indicii mai mult decat evidente. Nestavilita pofta de rds a acestuia este si ea un semn al
pierderii controlului, care are drept corolar o iesire sigurd din timpul firesc, o cadere in uitare.

«... Am sdrit din picioare si m-am uitat la ceas: zece si aproape trei sferuri. In loc de
o jumatate de ceas, stitusem la han doua ceasuri §i jumatate! Vezi ce e cand te-ncurci cu
vorba?

— Sé-mi scoata calul!

— Cine?... Argatii s-au culcat.

— Ma duc eu la grajd...

— Ti-a pus ulcica la pocovnicu! zice cocoana pufnind de ras si tindndu-mi calea la
use...”

Un prim semnal referitor la activitatea unor vraji care-l au destinatar pe erou. i de
data aceasta este vorba de o intoxicare realizatd de povestitor: graba, nejustificatd in ochii
gazdei, este nefireasca, si, prin urmare, este rezultatul unei “chemari imperioase” realizate pe
cale magica, ridiculizatd de femeie, pentru a abate atentia de la vraja care se desfasura sub
ochii eroului.

“... Am dat-o binisor la o parte si am iesit pe prispa. In adevir, era o vreme vajnica...
Focurile chirigiilor se stinseserd; oameni §i vite dormeau pe coceni, varandu-se cuminti
unii-ntr-altii jos la pamant, pe cand sus prin vazduh urla vantul nebun.

— E vifor mare, zise cocoana Marghioala, infioratd si apucandu-ma strans de mana,
esti prost? sa pleci pe vremea asta! Mai de noapte aici; pleci mane pe lumina.

—Nu se poate...

Mi-am tras mana cu putere; am mers la grajd; cu mare greutate am desteptat un argat
si mi-am gasit calul; 1-am inchingat, 1-am tras la scard si m-am suit in odaie sd-mi iau noapte
bunad de la gazda. Femeia, dusd pe gdnduri, sedea pe pat, cu cdciula mea in mdnd, o tot
invdrtea gi-o rdasucea.

— Cét am de platd? am intrebat.

— Imi platesti cand treci inapoi, rispunse gazda, uitdndu-se addanc in fundul cdciulii.

Si pe urma se ridica in picioare si mi-o intinse. Mi-am luat caciula g-am pus-o in cap,
aga cam la o parte. Zic, privind pe femeie drept in /umini, care-i sticleau grozav de ciudat:

— Sarut ochii, cocoana Marghioalo!

— Umbla sanatos!...”

Trezirea temporard a eroului nu a fost suficientd pentru a-1 scoate din realitatea
magicd a locuintei vréjitoarei. Daca pana acum i-au fost trimise mai mult aluzii referitoare la o
posibild agresare a sa, personajul refuza pana si contactul direct cu actul vrajirii: caderea “pe
ganduri” a femeii, insotitd de rasucirea aparent absentd a caciulii barbatului: din tot acest
amalgam de informatie nu este semnalatd, fard a fi insd retinutd ca atare, decat stralucirea
ciudata a ochilor (desi aceasta mai starnise o data curiozitatea).

“... M-am aruncat pe sea; jupaneasa batrana mi-a deschis poarta, am iesit. Rezemat
cu palma stanga pe coapsa calului, mi-am intors inapoi capul: peste zaplazul inalt se vedea usa
odaii deschisd, si in deschizatura, umbra alba a femeii adumbrindu-si cu mana arcurile
sprancenelor. Am tinut la pas incetinel, fluierand un cantec de lume ca pentru mine singur,
pana cand, cotind dupa zaplaz sa-mi apuc drumul, mi s-a ascuns vederea cadrii. Am zis: hi! la
drum! si mi-am facut cruce! atunci am auzit bine usa bufnind §i un vaiet de cotoi. Gazda mea
stia cd nu o mai vaz, intrase degrab in caldurd si apucase pe cotoi cu usa desigur. Afurisit
cotoi! se tot vdra printre picioarele oamenilor.

Si fi mers o bucati buni de drum. Viforul crestea scuturdndu-ma de pe sea. In inalt,
nori dupa nori zburau opaciti ca de spaima unei pedepse de mai sus, unii la vale pe dedesubt,
altii pe deasupra la deal, perdeluind in clipe largi, cand mai gros, cand mai subtire, lumina
ostenitd a sfertului din urma. Frigul ud ma patrundea; simteam ca-mi ingheatd pulpele si
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bratele. Mergand cu capul plecat ca sd nu ma-nece vantul, incepui sa simt durere la cerbice, la
frunte, si la tdmple fierbinteald si bubuituri in urechi. Am baut prea mult! m-am gandit eu,
dandu-mi céciula mai pe ceafd i ridicindu-mi fruntea spre cer. Dar vartejul norilor ma
ametea; ma ardea sub coastele din stdnga. Am sorbit addnc vantul rece, dar un junghi m-a
fulgerat pan tot cosul pieptului de colo pand colo. Am aplecat iar barbia. Caciula parca ma
strangea de cap ca o menghinea; am scos-o $i am pus-o pe oblanc... Mi-era rau... N-am facut
bine sa plec! La pocovnicu lordache trebuie si doarma toatd lumea; m-or fi asteptat; pe
vremea asta, or fi crezut oamenii, fireste, ca n-am fost prost sa plec... Am indemnat calul care
se-mpleticea, parca bause si el...

Dar vantul s-a mai potolit; s-a luminat a ploaie; lumind cetoasd; incepe sa cearna
mérunt si-ntepos... imi pun iar ciciula... Deodatd singele incepe iar si-mi arza peretii
capului...”

Pe drum, efectele vrajii se fac din ce in ce mai simtite. Calatorul este pierdut in
furtuna de zdpada, ultimul ecou al oazei de liniste fiind mieunatul cotoiului “prins cu usa”
starnit si de aceastd datd de semnul crucii. Ratacirea eroului, pe langd cea in ordine morala,
care tocmai se intdmplase, cuprinde pierderea notiunii timpului scurs, precum §i pe cea a
drumului parcurs (“sa fi mers o bucata buna de drum”), care il facea sa tina piept cu greu
intemperiilor. In aceastd situatie, starea fizicd proasti nu este constientizatd de la inceput.
Referirea la o potentiala “ameteala” cauzatd de bautura este si ea o piesd-cheie in angrenajul
abiguitatii ridicat de catre scriitor, care poate sa o ofere in final, atat eroului, cat si cititorilor, o
bund explicatie posibild a celor intdmplate. Treptat, barbatul incepe sa-si dea seama cé este o
legatura intre caciula care-i tortura capul si junghiurile, fierbinteala care-1 cuprinsesera.

“... Calul a obosit de tot; gafaie de-necul vantului. il string in cilcéie, ii dau o
loviturd de biciugcd; dobitocul face cativa pasi pripiti, pe urma sfordie si se opreste pe loc ca si
cum ar vedea in fati o piedicd neasteptatd. M3 uit... Intr-adevir, la cativa pasi inaintea calului
zaresc o mogandeatd micd sarind si topdind... Un dobitoc!... Ce sa fie?... Fiard?... E prea
micd... Pun mina pe revolver; atunci auz tare un glas de capriti... Indemn calul cat pot; el
se-ntoarce pe loc si porneste-napoi. Cativa pasi... si iar std sfordind... Iar caprita... Il opresc,
il intorc, 1i dau cateva lovituri, strangdndu-1 din zabala. Porneste... Cativa pasi... lar céprita.
Norii s-au subtiat de tot: acuma vaz cét se poate de bine. E o capritd mica neagra; aci merge,
aci se-ntoarce, aruncd din copite; pe urma se ridica-n doud picioare, se repede cu barbita in
piept si cu fruntea inainte sa-mpungd, si face sdrituri de necrezut i mehdie si fel de fel de
nebunii. Ma dau jos de pe cal, care nu mai vrea sa mearga in ruptul capului, si-1 apuc scurt de
capastru; ma aplec pe vine-n jos: «Ta-tal» si chem caprita cu ména parca as vrea sa-i dau
tarate. Caprita se apropie zburdand mereu. Calul sfordie nebun, da sa se smuceascd; ma pune
in genunchi, dar il tiu bine. Caprita s-a apropiat de mana mea: e un ied negru foarte dragut,
care se lasd bland sa-1 ridic de jos. L-am pus in desaga din dreapta peste niste haine. /n vremea
asta calul se cutremura si darddie din toate incheieturile ca de frigurile mortii.

Am incalecat... Calul a pornit nauc...”

Caldtoria intraviland descrisd la persoana I contine, in spiritul bunei traditii a
literaturii populare, motivul intalnirii cu spiritul malefic in ipostazd zoomorfa. Iluzionarea
devine de acum cuvantul de ordine in naratiune, care inregistreaza (de fapt, chiar din clipa
parasirii hanului), o serie de transformari succesive ale starii fizice si psihice a eroului, precum
si pe cele ale mediului inconjurdtor (fenomene ale naturii §i din naturd > iedul proteic).
Ingelarea acuta a simturilor vine mai ales pe fondul auto-sugestiei subiectului, care, puternic
marcat psihic, incearca s dea explicatii rationale ale exceselor din jur. In continuare, pentru
personaj nimic din ce i se intdmpla nu i se pare ciudat: prezenta iedului deosebit de bland si
care face tot felul de nebunii in plin cAmp, in crucea noptii, este un episod ce poate fi trecut cu
vederea, chiar in conditiile 1n care calul, considerat prin traditie de gandirea mitologica drept
posesorul unor puteri deosebite de recunoastere a spiritelor malefice (mai ales a strigoilor),
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este din ce in ce mai agitat, dirdaind “in frigurile mortii”, pana la urma pornind-o “nauc”.

“... De mult acum, mergea ca prastia sarind peste gropi, peste mosoroaie, peste
busteni, fard sa-1 mai pot opri, fard si cunosc locurile si fara si stiu unde ma ducea. /n goana
asta, cand la fiece clipa imi puteam frange gdtul, cu trupul inghetat si capul ca-n foc, ma
gdndeam la culcusul bun pe care-l pardsisem prosteste... De ce?... Cocoana Marghioala
mi-ar fi dat mie odaia ei, aminteri nu méa poftea... Iedul se misca in desagd si se aseza mai
bine; mi-am intors privirea spre el: cuminte, cu capul destept scos afard din desaga, se uita si
el la mine. Mi-am adus aminte de alti ochi... Ce prost am fost!... Calul se poticneste: il opresc
in sild; vrea sa porneascd iar, dar cade zdrobit in genunchi. Deodata, printr-o sparturd de nor se
aratd felia din luna aplecata pe o rand. Ardtarea ei m-a ametit ca o lovitura de mdciucd.
Mi-era in fata... Atunci sunt doud luni pe cer! Si mi-am intors repede capul, s-o vaz pe cea
adevaratd... Am gresit drumul! Merg la vale... Unde sunt? Ma uit inainte; porumbiste cu
cocenii netiiati; la spate, cAmp larg. [mi fac cruce, strangdnd de necaz calul cu pulpele
amortite, ca sa se ridice — atunci sim¢ o zvdcneald puternica ldnga piciorul drept... Un
tipat!... Am strivit iedul! Pun mana iute la desaga: desaga goalda — am pierdut iedul pe drum!
Calul se scoald scuturandu-si capul ca de o buimiceald; se ridicd in doud picioare, se
smuceste-ntr-o parte si ma tranteste-n partea ailaltd; pe urma o ia la goand pe camp ca de
streche si piere-n intunerec...”

Cilaretul demonic este acum un obiect docil aflat in puterile vrajii. Gindurile lui sunt
la cea care l-a fermecat, fard sd mai acorde nici cea mai mica atentie suferintelor fizice si
obstacolelor ridicate de starea vremii. Asa cum vom vedea cé se Intampla si in textele vrajilor,
tanarul “goneste ca un nebun”, fiind alungat din spate, sau, mai bine spus, impins de la spate
de vraja. Cu simturile turmentate, fara nici un control asupra lor, personajul incearca sa-si
fixeze repere stabile in jur. Cand credea ca drumul s-a inscris pe fagasul normal, are la inceput
iluzia ca vede dublu (cele doua seceri ale lunii), ddndu-gi seama insd, pana la urma, cid a
pierdut drumul. Asa cum vom vedea mai tarziu, calaretul ficea de mai mult timp o migcare
circulara in preajma hanului, fiind prins ca intr-o bucla a timpului de itele vréjii. Cand eroului
i se oferd sansa sd se puna la adapostul fortelor demonice, facandu-si semnul crucii,
spiridusul-motan, ajutorul credincios al vrajitoarei este, ca de obicei, la datorie, readucandu-1
pe erou in realitatea iluziei sale (“Am strivit iedul!”), precum si in realitatea hanului
(provocand isteria calului si aruncarea din sa a calaretului). Revenindu-si din socul caderii de
pe cal, tanarul afla cu bucurie ca se afld in spatele hanului, dupa ce raticise ndauc patru ore.

«... In ctiva pasi am ajuns la poartd. La odaia cocoanii Marghioalii lumini, si umbre
miscd pe perdea... A avut parte cine stie ce alt drumet mai intelept de patul cel curat! Eu oi fi
ramas sa capat vreo lavita langa cuptor. Dar noroc! cum am ciocanit, m-a si auzit. Jupaneasa
batrana a alergat sa-mi deschiza... Cdnd sa intru, ma-mpiedicai pe prag de ceva moale —
iedul... tot ala! era iedul gazdii mele! A intrat si el in odaie §i a mers sa se culce cuminte sub
pat.

Ce sa spui? Stia femeia cd ma-ntorc?... ori se sculase de dimineata?... Patul era
nedesfacut.

— Cocoana Marghioalo! atdt am putut sa zic, i vrand sa multumesc lui Dumnezeu ca
am scapat cu viata, am dat sa ridic dreapta spre frunte.

Cocoana mi-a apucat repede mdna si, dandu-mi-o in jos, m-a luat cu toata puterea in
brate.

Parca vaz inca odaia aceea...

Ce pat!... ce perdelute!... ce pereti!... ce tavan!... toate albe ca laptele. Si abajurul si
toate celea lucrate cu iglita in fel de fel de fete... si cald ca subt o aripa de closca... si un
miros de mere si de gutui...”

Ameteala ce-l cuprinsese pe erou este intr-adevar vecind cu pierderea oricarei notiuni
a realitatii. El intrase de mult intr-o logica a mitului, legdnd fapte disparate intr-o retea



ORMA. Revista de studii etnologice si istorico-religioase 75

paraleld de evenimente. Cand intra fericit in casa, satisfdcut ca va fi singurul oaspete al femeii
la care se gandise obsesiv in ultimele ore, nici nu sesiseaza incoerenta perceptiei sale. O data
cu el a intrat in casd iedul, ah! da!, iedul gazdei — de unde pana atunci nu stiam decét ca ea are
un motan batran (si asa putem sa facem legatura intre acesti doi metamorfoziti si un posibil
spiridus-dracusor ajutor inseparabil al vrajitoarei). Cu aceeasi naivitate si insistentd, care acum
este semnul pierderii temporale a controlului, eroul vrea din nou sé-si faca cruce la intrarea in
camerd, dar oprirea brutald a mainii lui este interpretatad ca un semn de maxima pasiune din
partea femeii.

“... As fi stat mult la hanul Manjoloaii, dacd nu venea socru-meu, pocovnicu
Tordache, Dumnezeu sa-1 ierte, si ma scoatd cu tardaboi de acolo. De trei ori am fugit de la el
inainte de logodnd i m-am intors la han, pana cand, batranul, care vrea zor-nevoie si ma
ginereascd, a pus oameni de m-au prins si m-au legat cobza la schit in munte: patruzeci de
zile, post, matanii si molitve. Am iesit de-acolo pocdit: m-am logodit i m-am nsurat.

Tocma-intr-un tarziu, intr-o noapte limpede de iarnd, pe cand sedeam cu socru-meu
la lafuri, dupa obiceiul de tara, dinaintea unui borcan de vin, aflardm de la un ispravnicel, care
sosea cu cumparaturi din oras, ca despre ziua stituse sa fie foc mare la Haculesti: arsese
pana-n pamant hanul lui Méanjoala, ingropand pe biata cocoana Marghioala, acu harbuita, subt
un morman urias de jaratic.

— A bagat-o in sfarsit la jaratic pe matracuca! a zis socru-meu razand.

Si m-a pus sa-i povestesc istoria de mai sus pentru a nu stiu cata oard. Pocovnicul o
tinea intr-una ca in fundul cdciulii imi pusese cocoana farmece §i ca iedul §i cotoiul erau
totuna...

—Ei as! am zis eu.

— Era dracul, ascultd-ma pe mine.

— O fi fost — am raspuns eu — dar dacd e asa, pocovnice, atunci dracul te duce, se
vede, si la bune...

— Intai te dd pe la bune, ca si te spurce, §i pe urma stie el unde te duce. ..

— Da dumneata de unde stii?

— Asta nu-i treaba ta, a raspuns bdtranul; asta-i alta cdciuld!” (Caragiale-1,
213-221).

Aflam astfel ca efectele unei astfel de vrdji sunt de lungd durata, ele putand fi
asimilate unei intoxicari prelungite sau, in termeni religiosi, unei posedari — dovada
tratamentul intensiv la care a fost supus “nefericitul” personaj pentru a-i veni mintea la cap si
pentru a se casdtori cu fata “pocovnicului” lordache. Finalul povestirii este la fel de
impresionant ca si desfasurarea intrigii de pand acum. Obstinatia “victimei” de a nu vedea
adevarata realitate (ci numai pe cea magico-mitologicd) a celor intdmplate, sintetizatd de un
caragialian teribil “Ei as!” se ciocneste de siguranta mult mai experimentatului “pocovnic”,
care stie cd aici a fost vorba de un farmec pus in caciuld, farmec dus la bun rezultat prin
straduinta cotoiului/iedului/dracului. Si, de parca, de altfel, toate intrebarile ridicate pAna acum
si-ar fi primit un raspuns multumitor, povestitorul ii mai arunca o datd manusa cititorului
ratacit si el in reteaua de vraji: oare si socrul traise aceeasi experienta tulburatoare?

*

Cel mai adesea, 1n aceste situatii se realiza un ritual magic asemanator celui utilizat
in necromantie (vezi capitolul consacrat divinatiei in Antichitate), cu deosebirea ca cel chemat
nu este sufletul unui mort, ci acela al unui om viu (desi, asemanarea cu primul se observa prin
mentionarea palorii nefiresti a barbatilor astfel invocati, precum si prin mentionarea unei
libatii de lapte ce se impunea pentru linistirea sufletului chemat din departare, v. supra). Unul
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din procedeele de aducere a ursitului intrziat era cel de manipulare a unui lemn ritual (fie ca
era vorba de cociorvd, melesteu, par, prajina etc.) asimilat unui cal demonic trimis de
vréjitoare sau de persoana care avea nevoie de prezenta ursitului. Magia simpatetica actiona si
de data aceasta: femeia, incalecand pe “calul” magic si rostind invocatiile traditionale, i
oferea implicit barbatului un mijloc de locomotie pentru ca acesta sa poata realiza, in spiritu,
calatoria catre pereche. Iatd cum este descrisa o astfel de practicd magicd de un martor
involuntar, care a asistat la o intdlnire de taind a trei femei-vrajitoare: “... Uite-asa am vazut
eu cum au venit pe prajind coscogeamite oameni cat muntii... /Cele trei vrajitoare/ s-au agezat
pe laitd si s-au pus la sfat. Au sfdtuit ele ce s-au sfatuit (...), pe urma numai ce le vad eu ca
incep sa se dezbrace (...). Numai ce vad cd una scoate o letca de sub pat, se suie in horn si
prinde-a descénta (...). Pe urma aceea s-a coborat si s-au suit si celelalte pe rand. Dumnezeu
stie ce-au boscorodit, eu nu stiu, ca de-abia imi tineam sufletul de frica. Atata stiu c-au strigat
mai tarisor cate-un nume de barbat: Toadere! Ioane! Gheorghe! Asta stiu (...). Cea dintai, asa
cum era in pielea goala, a incélicat pe cociorva si s-a agezat In prag. Una a apucat o lopata si
se facea ca raneste tot in prag; alta sufla in patru vanturi... $i numai ce vad ca cea calare pe
cociorva se urneste si, dup-dup, o aud facand ocolul casei. Dupa ce ocoleste casa, se opreste la
usa. Cea care sufla intreaba: «— Cica ce macini, moara de piele?...» Cealaltd raspunde: «—
Minte si cuvinte!» «— Hi! Moard, ’nainte!» zice iar cea dintdi... S$i iar dup-dup, dup-dup...
(...). Iar a inconjurat casa o datd... A doua oara a intrebat-o cea ceea ce ranea cu lopata. «— Ce
macini, moard de piele?» «— Minte si cuvinte!» «— Hi, moara, 'nainte!» Si iar: dup-dup,
dup-dup... A treia oard s-a oprit s-a intrebat cea cu cociorva pe celelalte doud: «— Cica ce
faceti, morarilor?» « Facem loc macinatorilor!...» $i iar a pornit... Si tot asa, pand la noua
ori (...).

Dupa ce-au sfarsit asta, s-au imbréacat si iar au inceput s boscorodeasca, sa deie din
maini. $i iar am auzit: «Toadere! Ioane! Gheorghe!» Pe urma si-au facut semne si s-au agezat
pe laitd. Vreme multd n-a trecut la mijloc. Numai ce-aud asa, ca un vant greu, in vazduh,
afara, si deodatd, zdup! pe prispd... Pe urma am auzit strigdnd: «Apa!» Atunci au sarit
sopotind femeile — si indatd le-am vazut intrand c-o mandretd de flacdu de-ti era mai mare
dragul sa te uiti la el. Numaicat era galben ca un mort si ochii 1i tinea neclintiti, ca de stecla.
L-au agezat pe laita, l-au rezemat intre perne si ele s-au dat, ticute, la o parte. Nu trece mult si
iar aud ca un vant, dar un vant mai greu! Venea, venea... suiera parca! Si iar — zdup! pe
prispa; si «Apa!» cand l-au adus, mi s-a aratat un barbat nalt si spatos, cu un cutit la brau, de
parca era un hot de cei de demult... L-au asezat si pe acesta alaturea cu cel dintdi. A trecut asa
un rastimp. Cei veniti dormeau parcd. Deodatd, mai oameni buni, aud un vaiet lung, departe:
parea ca vine un vant nemilostiv dezradacinand copacii. Aud: «Mor! Apa! Apa!» Femeile au
sarit spariate. Au prins a sopti: «Repede! Repede! Lapte pe la tatana usii! Vine de departe, de
la munte!» Au iesit afard. Cand s-au intors, duceau de subsuori un mocan zdravan, imbracat
c-0 tohoarcd mitoasa, lunga de-i ajungea pand la célcdie... Da’ era ostenit, saracul! de mult
drum ce facuse pe sus, ce crezi? $i l-au pus si pe dansul cu ceilalti aldturea. Pe urma vad ca
aprind muierile foc mare in vatra... Scot dupa aceea din politi gaini fripte, bre, si rachiu, si
vin, toate bunatatile pamantului... Si cum s-a facut, s-au desteptat si ibovnicii” (Sadoveanu,
303-305).

2.1. Calul de lemn

Lemnul (bat, melesteu etc.) este intdlnit, pe langa practicile magice de aducere a
ursitului, si in cele divinatorii, fiind un succedaneu al bastonului magic al vrdjitorului, un
instrument deosebit de eficient de realizare a farmecelor. Sa nu uitdm cd o asemenea recuzita
se folosea frecvent de vrajitoare in calitate de mijloc de locomotie pentru sabat (limbile de
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melitd' etc.), cat si in cadrul practicilor de luare a manei: cf. episodul atingerii cu nuiaua a
vacilor de la care trebuia luat laptele, precum si cel al infigerii cutitului intr-un bat, in vederea
transferului laptelui furat si a intrarii in posesia vrajitorului: “Strigoaiele cand vreau sd ia mana
de la vite, iau un bat de sanger si se duc cu el la cdmp unde pasc vacile sau chiar in grajd si,
facand cu batul semn ciétre vacile bune de lapte, zic: «De aici putin, de aici mai mult, de aici
tot!» Si apoi fac cu cutitul pe bat atatea semne, de la cate vaci au luat laptele. Merg dupd aceea
acasa, 1si despletesc chicele si Inconjoara de noua ori vaca careia vor sa-i dea laptele furat de
la celelalte, rostind urmatoarele cuvinte: «Nu inconjur cu batul acesta vaca, ci «mana» de la
vacile insemnate pe ravasul meu! Sa vind laptele de la vaca aceasta, sa fuga laptele de la ele,
precum fug oile de lup si giinile de uliuy. In timp ce rosteste aceste cuvinte, atinge cu bétul
vaca pe spinare. Dupa ce si-a executat vraja de nouad ori, vrajitoarea inconjoara de trei ori casa
si fantana din curte cu batul de sanger in mana” (Pavelescu, 1945, 67).

Frecvent, in cadrul practicilor oraculare, bucata de lemn era substitutul fiintei umane
pentru care se ghicea: “Altii iau, spre acelasi scop, atitea bucatele de lemn cati insi locuiesc in
casd, dau fiecdrui lemn cate un nume, si, dupa aceea, razimandu-le pe toate de un parete, mai
ales de catre cel de rasarit, si lasandu-le acolo pana a doua zi dimineata, se duc si se culca. A
doua zi dimineata, cum se scoala, merg sa vada ce s-a intamplat cu lemnele de peste noapte.
Daca stau toate in picioare, cum s-au pus de cu seard, atunci e semn bun, cici in cazul acesta
nimeni din casa n-are sd moara in decursul anului ce urmeaza. lar daca s-a rasturnat si a cazut
vreunul la pdmant, atunci nu e semn bun, caci respectivul al carui nume 1-a purtat lemnul n-are
sa auda mai mult cucul cantand, ci trebuie sa moard pand la primavara sau cel mult pana la
sfarsitul anului viitor” (Marian, 1994, 1, 8). Prin Bucovina, fetele strang in fiecare zi din postul
Craciunului, cate o surcica. Cu aceste surcele fac focul in ziua de ajun, fierb mancare si, fara a
0 sdra, o pun pe masa, pentru ca ursitul, venind pe horn, sd o manance (Pamfile, 1998, 114).
Rusii folosesc si ei surcelele in noaptea Anului Nou: tinerii se duc afard, ridica o bucata de
lemn si, dupa infatisarea ei, pot afla informatii legate de infatisarea ursitului. Ca si in cazul
altor instrumente magice, bucatile de lemn nu erau decat niste succedanee ale cautatorilor
demonici: “Spre Sf. Vasile se duce fata la locul unde se taie lemnele si ia cu mana surcele pe
care le azvarle in patru parti, ursindu-le sa se facd «serpi, balauri cu solzii de aur, in tari sa
porneascd umbland in crucis si-n curmezisy, pand vor gisi pe ursitul siu” (idem, 153). in
practicile oraculare premaritale, parii erau substituiti ursitului; pe baza principiului
similitudinii se puteau afla din vreme trasaturile dominante ale alesului: “Fiecare fata isi ia
cununita sa, merge drept spre vreun gard din apropiere cu ochii inchisi si de la parul pe care a
pus prima datd mana, numard noud pari in oricare parte si in parul al noudlea isi pune
cununita. Deschide apoi ochii si dacd parul e drept, din lemn frumos si cu coaja, crede ca
barbatul ei va fi om frumos, istet si avut; daca parul e clenciuros (cu noduri), stramb si urat,

! “Inainte de a merge si a lua laptele la vaci, strigoaicele se aduna in locuri singuratice, in case parisite si
intre hotare. Acolo se apucd apoi la bataie cu limbi de melite si melitoaie si se bat necontenit pana la
miezul noptii. Sosind miezul noptii, incaleca fiecare pe cate o melitd sau melitoi si astfel se duc apoi pe
la casele oamenilor de iau laptele de la vaci. Din cauza aceasta cele mai multe femei, si mai ales cele ce
au vaci cu lapte, ascund in noaptea spre Sf. Gheorghe toate melitele si melitoaiele sau cel putin limbile
acestora, ca sa nu le poatd lua strigoaicele, cand vin dupa dansele. Altele din contrd ung atat melitele si
melitoaiele sau cel putin limbile acestora cu usturoi sau, cand sfarsesc de melitat, lasd puzderie in melita
ca si cand ar mai avea inca de melitat, si atunci strigoaicele nu se mai pot apropia de melite si a le lua
limbile” (Marian, 1994, 11, 258).

in unele credinte, aceste inclestiri dintre vrajitoare in noptile fatale au ca rezultat tulburarea echilibrului
cosmic: “Cand se cutremurad pamantul, ori tremura coada celor doi pesti pe care se reazema pamantul, ori
se uitd Dumnezeu la pamant cu manie si el tremurd de frica. Cutremurul de pamant provine din cauza
femeilor lenese care intre Filipi si Sf. Andrei lasa limbile de melita si melitoaie, de se bat strigele cu ele
pana se cutremura pamantul” (Zanne, IX, 349).
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urat va fi si barbatul; iar daca parul e fara coaja, barbatul ei va fi sarac. Daca s-ar intampla ca
parul al nouilea sa fie ingemanat, adeca doi pari olaltd, unul de o parte, altul de cealalta parte
pe langa gard pentru sprijinirea acestuia, se crede ca respectiva va avea doi barbati” (Marian,
1994, 1, 58-59). Asemenea practici erau realizate nu numai de fete, ci si de baieti: “Flacaul se
duce cu mainile la spate sd numere noud pari din gard, si al zecelea daca va fi noduros, e
bogata ursita; iar de este limpede, e saraca” (Gorovei, 1995, 244). Mergand fiecare spre gard,
cu ochii legati, fata zice:

“San-Vasii baltat,
Ada-mi un barbat
Cat de blastamat,
Dar bine-ntremat!”

Numarand in ordine descrescatoare de la noua la unu, ultimul par este legat apoi cu
un obiect distinctiv, rostindu-se:

“Eu nu leg parul,

Ci-mi leg ursitul,

De trei ursite ursat

Si de Dumnezeu dat,

In vis sa-1 visez,

Aieve sa-1 vaz!” (Marian, 1994, 1, 94).

Alteori, actul ghicitului seamana cu o invocare a ajutorul demonic, ce-1 care-i poate
oferi o imagine virtuala a alesului. Ritul se desfasoara, evident, intr-un loc de trecere, pustiu,
bineinteles, dar centrat pe parul/arborele cosmic: “pe la miezul noptii, fata se duce la o arie pe
care s-a treierat ceva, se dezbraca de haine si pe pune jos in mijlocul ariei, pe 1anga par, si apoi
incepe sa treiere imprejurul parului, ca si caii, ocolind parul de atdtea ori cat crede cé fac si
caii. Cand ajunge la par, deschide ochii, pe care i-a tinut inchisi, si atunci vede la haine pe cel
cu care se va marita. Dacd nu vede pe nimeni, va socoti cd nu i-a venit vremea maritisului”
(Pamfile, 1998, 87). in acest sens poate fi inteleasa si scuturarea rituali a parului, in incercarea
disperata de aducere a ursitului cu ajutorul slujitorilor infernali: “Duminica seara iese fata
afara, merge la gard si, scuturand noua pari de cate trei ori, zice:

«Eu scutur parii,

Parii scutura gardul,

Gardu-1 scutura pe dracu,

Dracu scuturd pe N....” (idem, 134).

O varianta a ghicitului prin intermediul unor bucati de lemn este urmatoarea: “Se
strang mai multe fete; uneia dintre ele 1i leaga ochii cu un testemel, si astfel legata trebuie sa
mearga la un trunchi unde se taie ziua lemne; apuca de jos deodatd cate poate sa duca, un brat
de vreascuri, le duce 1n casd si celelalte fete le numara; dacé-s cu sot, fata se marita in anul
acela; contrar, nu” (Radulescu-Codin, Mihalache, 8). Alteori, in acest loc se desfasura si
ceremonialul de invocare a ajutorului supranatural, care era obligat sd raspundad solicitarii
tinerelor: “Fetele din unele parti ale Transilvaniei, care asemenea indatineaza de a vraji la
taietor, rostesc urmatoarele cuvinte:

«Sfant Vasile! m-as ruga
Pe mine a ma asculta,
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C-asta noapte

Mie poate

Ca sd-mi faca

Ca sa-mi placa.

Sa-mi trimiti un petitor
De la vatrd ori cuptor
C-un critar descantator
Aicea la taietor!

Sa-1 apuci,

Sa-1 aduci

Pe-un gatej

Cu parle;j;

Ori pe care din flacai
Sa-1 aduci,

Fie mut, fie ciuntat
Numai sa-mi fie barbat,
Ci eu cruce ti-oi da.

Iar de nu, te-oi blestema
Si de rau te-oi insemna!
Si te rog, Sfinte Vasile
Sa-mi aduci unul din senin
Amin!» (Golopentia, 200).

Pe langa practicile divinatorii, care nu erau la fel de sigure, precum erau cele de
trimitere a vrajii, fetele puteau foarte bina sa apeleze la ajutorul unei femei cunoscatoare, care
realiza in locul ei actul magic periculos, dar care avea mai multti sorti de izbanda: “La miezul
noptii iese vrajitoarea la crucig de hotare, unde infige un bat pe care-1 imbraca cu straiele fetei
care vrea sd-si vada ursitul ce are s-o ieie; acolo ea ii descantd cu apd ne-nceputd, pe care fata
trebuie sa i-o aduca la miez de noapte cu gura din scocul a trei mori, fara a fi vazuta ori a vorbi
cu cineva” (Radulescu-Codin, Mihalache, 33). Tot cand se apela la vrdjitoare, substitutul
persoanei se putea realiza si cu ajutorul altor instrumente rituale, care insa erau consacrate in
anumite zile, faste pentru magia dragostei: “Vrajitoarele, care se ocupa cu cautatul in carti, cu
diferite farmece, vraji si descantece, inca nu se culca cum insereaza, ci si ele isi au
ocupatiunile lor. Asa vrdjitoarea care voieste sa aduca ursitul unei fete din departare, fura in
aceastd seara un resteu sau mai multe de pe la jugurile oamenilor, insd numai de acolo unde
oamenii nu-s primeniti, adica de la acele case ai cdror stapani sunt numai o data cununati, si le
pastreaza apoi peste tot anul, ca la timp de trebuintd sa le aiba la indemana. Iar cand se culca,
pun cartile cu cari vrajesc sub cap, crezand ca prin aceastd fapta pot mai bine vraji, sau ca li se
arata in vis cum trebuie sa vrajeasca ca sa ghiceascd mai nimerit i mai bine” (Marian-1, 1994,
7).

In varianta melesteului, lemnul ritual putea si el si ofere informatii pretioase in
cadrul practicilor divinatorii: “Unele, voind a sti incotro se vor marita, incaleca pe melesteu,
se suie pe poarta si strigd: «U! Ursitorul meu! incotro esti?» Si din care parte incep céinii a
latra, dintr-acolo cred ca le va veni ursitul” (Marian, 1994, I, 59). Melesteul, in calitate
instrument consacrat, cunoaste un numar insemnat de interdictii: cdnd nu-ti trebuie, nu se
arunca sa-1 calce oamenii in picioare, ci se da pe o apa curgétoare; si nu dai cu melesteul in
foc, pentru ca soarele sa nu manance varcolacii; sa nu bati pe nimeni cu melesteul, ca acela pe
care l-ai batut slabeste, se usucad (Niculitd-Voronca, 223). Cand simpla confirmare a existentei
ursitului nu era suficientd, fiind nevoie de o confruntare cu acesta, pentru a grabi oarecum
lucrurile, ajungdndu-se la finalitatea casatoriei, melesteul, ca si parul (v. infra), apare ca un
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element necesar al unei practici active, orientate asupra unui individ determinat: “Iau un
melesteu, sau sucitor, cu care cociobaieste zgandarind focul, zicand: «Cum sar scanteile din
jeratic, asa sd scanteie inima lui; ca nu intetesc focul, ci inima lui». Cand se duce la culcare ia
si melesteul si-1 pune sub cap si peste noapte musai igi va vedea in vis partea”
(Rédulescu-Codin, Mihalache, 27). “Daca-ti trebuie pentru ceva dracul, iai noud bete ce se
invartesc pe apd, cand vine apa mare si mergi, la 12 ceasuri noaptea, cu pielea goald, in
crucele drumului si faci cu acelea foc, si el vine. Atunci 1i dai doud oud si semn de la cine vrai,
si-i zici: «Na, sa te duci in cutare si-n cutare loc s-acela lucru sa-mi faci». De-i zici sa-1 aduca
pe cineva, il pune pe cociorvad gi-1 aduce...” (Niculitd-Voronca, 476) Magia focului era
activatd si cu un resteu de la jug: “Fata care voieste a-si aduce ursitul, in chipul cum s-a aratat
/Eu, focule, te-nvelesc.../, in timpul acela cat tine rostirea versurilor vrajei, inveleste focul cu
un resteu furat in seara de Sf. Andrei sau a Sf. Vasile de la o casa unde oamenii nu sunt de-a
doua oard cununati. lar dupa ce a sfarsit de rostit cuvintele de mai sus iese afara si azvarle
resteul peste casa” (Marian-2, 1995, 31).

Cociorva sau lopata sunt alte elemente incarcate de putere magica, amplasate in
imediata apropiere a omului. Cu acestea sunt manipulati carbunii in vatra, este introdusa sau
scoasa painea din cuptor; de aici vine si puterea lor si, implicit, utilizarea lor si de cétre
vrajitoare (v. infra), precum si in practicile premaritale: “Fete di pa la noi sa duceu la Chicedi
sa-g facd de maritat. Aceea face on foc mare si-n gura lui tne cociorva si lopata. Pa lopata
pune on clop. Baga lopata cu clopu in cuptori, ua trage afara, trage jar cu cociorva, iard baga
on ptic lopata in cuptor. Zice:

«Cea cociorva!
Hi, lopata!
Marita-ma dintrolalta!»

Sa alege cd fata care-g face de madritat, sa marita degraba» (Chita-Pop, 160). Rasatura
de pe cociorva si de pe lopata de paine este folosita de unele fete atunci cand merg pentru
intdia data la joc. Acea rdsdtura o pun in opinci zicand: “Asa sd joc eu de usor cum joaca
cociorva si lopata in cuptor si asa sd nu poatd cutare dupa mine cum nu pot femeile fara de
lopata si cociorva!” (Pamfile, 1998, 36). Cu cociorva in maini de iesi noaptea afara, nu te temi
de nimic, pentru ca de cociorva toate rautitile fug, ca ea umbla prin foc si nici dracul, nici alta
rautate nu se poate apropia, cici ele de foc se tem (Niculita-Voronca, 221-222). La fel, cand e
ploaie mare cu piatri, femeia trebuie s arunce afard in cruce cociorva si lopata® si piatra sti
indatd (idem). Pentru a scapa de duhurile apelor, rusalki, rusii si ucrainenii iau cociorva si
merg dupd ele cilare pe ea; astfel, acestea o iau la fugd, crezand ca sunt urmarite de o
vrajitoare, de care ele se tem foarte tare (Kolcin, 25). Strigoii morti ies din morminte la Sf.
Andrei, se intdlnesc la un loc cu strigoii vii, adica cu strigoii oameni si se bat cu cociorvele
pana canta cocosii (Pamfile, 1997, 220).

2.2.1. Steaua-destin

in stransi legatura cu existenta unui destin propriu fiecirei persoane este si credinta
referitoare la soarta-stea. Stelele erau “locuitorii din Duat”, din lumea subpamanteand, din

2 De Pasti, covata si lopata, cand ai mantuit de facut pasca, sa nu le speli, ci numai sa le uzi cu apa, caci
de le speli bate piatra, iar de nu le uzi, te usuci. Sa nu treci peste lopatd cand se pune painea in cuptor,
caci nu creste painea (Niculitd-Voronca, 222) — sunt numai cateva din tabuurile ce privesc aceste piese
de instrumentar domestic.
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imparatia mortilor. Potrivit unei vechi credinte egiptene, mortii continuau sa trdiasca in stele
(Lurker, 161, 162). in unele parti din Bretania Superioard, cind se naste un copil noaptea, tatil
iese afara si se uitd sa vada cum aratd steaua care este situata chiar deasupra hornului. Daca ea
este stralucitoare, nou-ndscutul va fi fericit, norocos, iar daca steaua este palida, este un semn
clar de nenoroc (Sébillot, I, 63). Ucrainenii cred ca vrajitoare va deveni fata care se naste sub
o stea nenorocoasd (Slasciov, 79). Mai mult, sarbii spun ca vrdjitoarele nu pot face nimic
oamenilor nascuti sub o stea norocoasd. Nu pote face nimic primului, celui de-al saptelea,
precum si ultimului nascut din familie (la ucraineni). O ipostazierii a stelei norocoase este
demonul numit Stea (zvezda) — o stea cu aripi, cu fatd de om si cu o mica coada, din categoria
spiridusului, care aduce bani proprietarului; daca are coada lunga, aduce cereale, lapte etc.
(Cerepanova, 1983, 48). Dupa alte credinte, “stelele nu sunt altceva decat candelele ce se
aprind la nasterea fiecarui copil si reprezintd durata vietii acestuia. Fiecare om isi are steaua
lui, care std acolo sus pe cer, atita timp céat trdieste el. Cand moare omul, atunci i se stinge si
steaua sau se desprinde de pe cer si cade, ca o scanteie tragand un fir luminos de-a lungul
cerului. Incotro cade steaua, intr-acolo sti cel care a murit” (Olinescu, 72). Astfel trebuie
intelese zicatorile romanesti: “I s-a-ntunecat steaua”, “A fi cu stea in frunte”. S$i In gandirea
rabinilor franco-germani din Evul Mediu fiecare om 1isi are steaua lui in cer. Pentru ca, se
spune, dacd vei desena pe un perete o figura inchipuindu-1 pe hot, apoi vei lovi ochiul figurii,
hotul va simti durere in acea parte a corpului sdau. Caci treburile omului sunt in mainile
ingerului stelei sale. Cata vreme ingerul i va sta aldturi, omul nu va avea a se teme de nici o
putere malefica. Dar cand steaua celui care loveste figura 1i spune ce si cum stelei hotului,
aceasta il paraseste pe cel pe care-1 apard, iar forta malefica poate lucra in voie, cdci porunca
sileste steaua pazitoare asa incat imaginii lovite i se trimite un inger; acesta se retrage de
indata, iar forta maleficd lucreaza. De asemenea, ca si la romani, romani etc. si rusii credeau
in existenta unei stele pentru fiecare om, aparuta la nasterea lui, si care cadea de pe cer cand
acesta murea. Se mai credea ca steaua era deosebit de vulnerabild, incat, daca era aratati cu
degetul, se putea dduna persoanei careia ii apartinea steaua “agresata” (Afanasiev, 1982, 355).

O credintd asemanatoare era intdlnitd la roméani, contaminatd cu motivul “ciderea’
diavolilor”: “Unii au ramas in cer, de atunci spanzura cu capul in jos si cu picioarele in sus; de
aceea zice ca nu e bine sa te uiti cand cade vro stea din cer, caci stelele acele sunt diavolii cei
spanzurati, cad pe pamant” (Brill, 1994, I, 30). Imaginea demonica a stelei cazatoare este mult
atenuata. Dupa alte credinte, aflate la antipodul celor de mai sus, “stelele sunt ostasii cerului;
Dumnezeu le-a pus sd adune toate balele ce cad din gurile dracilor, ca sa nu cazad pe pamant,
sa se imbolnaveascd lumea. Si ele cand vad cd vreun diavol a slobozit vreo bala din gura, se
reped dupa ea de o prind si n-o lasa sa cazd pe pamant. Si de aceea le vedem noi umbland
noaptea pe cer. Dar unele bale, ori nu le vad stelele, ori nu le pot prinde, si acelea cad pe
pamant si aduc multe boale. Dar de n-ar fi stelele sa le prinda si de ar cadea toate, apoi mai
toatd lumea ar fi schiloditd si bolnava din pricina balelor dracesti. De aceea nu e bine sd bea
cineva apa din fantadna, paraie dupd asfintitul soarelui pana-n rasarit, cd se poate sa se
brodeasca vreo bald draceasca” (Pamfile, 1997, 115). Medicina populara cunoaste insa cazuri
in care tratamentul unei afectiuni se realizeaza tocmai prin cointeresarea stelei pacientului,
singura in masura sa actioneze in plan celest, pentru a-1 ajuta pe suferind sa depaseasca starea
de criza. In cazul deochiului, de exemplu, un amestec ritual (un ou proaspit spart intr-un vas

? O alta explozie de lumina a stelelor — personificiri ale norocului, o reprezinti “arderea comorilor™:
flacarile pe care comorile, intelese ca ipostazieri ale norocului persoanei care le descoperd, le arunca in
noapte: “Zice ca in Poiana lui Bichis sd bateu banii. Sa bat din cinci in cinci ani. Atunci apar acolo doud
pare de foc: una rosie, alta albastra. Bataia era la 12 zua si sa vede de departe. Parile se ciocneu, s bateu
si care cstiga nu stiu, cd de la o vreme dispareu amandoud. Parile, zice, cd vin de la ceva bani ingropati
acolo. Banii de aur dau para galbina, cei de argint albastra” (Chita-Pop, 246).
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cu apa, sulfat de fier etc.) era expus noaptea, pe streagina casei, la lumina stelelor. Invocatia
adresata stelei-ursite este extrem de explicita:

“Toate stelele sa stea

Numai steaua lui (cutare)

Sa nu stea,

Sa umble

Crucis

Si de-a curmezis

Sa-i aduca leacul lui (cutare)

Si-n ou sa i-1 puie” (Butura, 1992, 66).

Este evident, atunci, de ce steaua este un agent fast al destinului, apelat cu incredere
cand nerabdarea fetelor nemaritate atingea cote maxime: “Fata care vrea sd se marite, ajuneaza
in Ajunul Craciunului, iar seara, cand ies stelele, merge in gradina, cu bracirea in mana si zice:

«Stea, stelisoara mea,
Toate stelele sa stea,
Numai a mea sa nu stea,
Sa umble-n lung si-n lat
Si pe la noi prin sat,
S-aduci pe-al meu barbat,
Asta-sara sa-1 visez,
Maine aievea sa-1 vad».

Apoi fata merge in casa si ia o bucata de pita s Tmbuce. Prima bucata pe care o rupe
cu dintii o scoate din gurd si o pune sub perna pe care doarme. Sub aceeasi perina pune §i o
oglinda, piaptanul si incaltamintea de pe piciorul drept” (Céaliman-Veselau, 245).

Cel mai adesea, ritualul magic de invocare a stelei este mult mai complex decat
simpla chemarea a astrului. Sunt de asemenea apelate alte instrumente magice, succedanee ale
stelei-lumind. Vom ilustra acest lucru prin intermediul unei vraji de dragoste. Spre deosebire
de practicile divinatorii, in cadrul carora solicitantul are mai degraba o atitudine pasiva — el ia
contact cu lumea cealaltd, fard insa a interveni in desfisurarea evenimentelor —, vrdjile
presupun implicarea masivd a practicantului, acum evidentiindu-se puterea de care acesta
poate dispune, in cunostintd de cauza, in vederea punerii in miscare a ursitei ocultate. De
aceasta datd, solicitantul nu mai roaga umil astrul sa-i “lumineze” destinul, ci-1 forteaza sa se
ducd in cautarea ursitului, pentru a-1 pune pe calea cea bund, indreptdndu-1 catre partenerul
ce-l asteapta cu nerabdare.

“O stea, gostea,
Dragostea-i a mea;
Doua stele, gostele,
Dragostele mele;
Trei stele, gostele,
Dragostele mele;
Cinci stele, gostele,
Dragostele mele;
Sese stele, gostele,
Dragostele mele;
Septe stele, gostele,
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Dragostele mele;
Opt stele, gostele,
Dragostele mele;
Ia gi-a noua stea,
Asta-i steaua mea!
Stea, steluta mea!
Eu ma voi culca
Si m-oi hodini.
Iar tu n-oi dormi,
Nu te hodini,

Ci Imbla tarile

Si toate hotarele...”

Din momentul solicitarii exprimate imperativ, putem stabili coordonatele vrajii: pe
langa agresiunea fatisa, indreptata catre “pereche”, care este obligata sa-si indrepte pasii catre
solicitant, farmecul de dragoste presupune adesea un furt: potentarea iubirii ursitului prin
intermediul unor elemente magice indispensabile, provenite de la obiecte sau fiinte pentru care
dragostea Tmplinitd, adevarata, constituie un deziderat implinit, dovada existenta cuplurilor:

“... Sa-mi aduci dragostele

De la noua holzi inverzite,

De la noua secari inflorite,

De la 99 de miri cu mirese,

De 1a 99 de crai cu craiese,

De la 99 de-mpdrati cu-mpératese,
De 1a 99 de preoti cu preotese,

De 1a 99 de pauni cu paunite,

De 1a 99 de hulubi cu hulubite,

De la 99 vaci cu vitei,
De 1a 99 de oi cu miei,

De la 99 de scroafe cu purcei,
De la 99 de palarii fecioresti,
De 1a 99 de struturi fetesti;
Sa mi le aduci, draga stea,

Péna la casuta mea,

De cu seard pana-n cantatori

De doua ori,

Tar din céantatori
Pana-n zori,

De trei ori,

in ast3 ulcea cu flori!...

29

Abia 1n acest moment al vrdjii fetele se uitd pe cer la steaua cea mai luminoasa si
rostesc alte cuvinte-cheie ale vrajii:

“... Sdriti, sateni,
Sariti poporeni,
Ca arde

fnaltul ceriului!
Da’ nu arde



84 ORMA. Revista de studii etnologice si istorico-religioase

Inaltul ceriului,
Ci arde
Cusma ursitului meu,
Cel ales de Dumnezeu,
Cugma-n capul sau
Si cimesa pe dansul,
Si inima-ntr-insul !...”

Acest episod al vrajii de dragoste marcheaza o alta ipostaza a stelei-destin-pereche, si
anume reprezentarea ignica a pasiunii amoroase: patima nesatioasa, deosebit de periculoasa a
solicitantului atinge dimensiuni cosmice; in acest fel, aducerea ursitului este sugerata ca un fel
de iesire benefica din aceasta stare de torturd psihica si fizica a barbatului. Mai mult, explozia
patimasa ce l-a atins pe ales depaseste nivelul contactului fizic cu focul inimii fetei. Vraja
capatd acum accente de blestem, stiindu-se incdpatdnarea ursitului de a da imediat curs
solicitarii:

“... Stea frumoasa

Si luminoasa!

Eu voi dormi,

Dar tu nu dormi,

Ci te du-n lume,

La ursitul meu anume,

Si de 1-ei afla

C-a sta

La mese-ntinse,

La faclii aprinse,

Cu neveste grase

Si copile frumoase,

Fa-1 sd-i para catele viermanoase,
Numai eu sa-i fiu mai frumoasa.
Si mi-1 ada:

Prin padure, prin desime,

Si prin sat fara rusine,

Si prin camp fara drum,

Si peste ape fara pod,

Si peste gard far-de parlaz...”

Demonismul procedeului invocator, precum si natura contactului stabilit intre cele
doud jumatati (s nu uitam, totusi, cd, in marea majoritate a cazurilor, se crede cd aceasta
intalnire se petrece in spiritu, adesea in vis, intre sufletele-dubluri ale partenerilor) sunt
exprimate in textul vrajii prin apelarea la motive mitologice traditionale: masa Intinsa si
facliile aprinse (ca 1n cazul localizarii bolilor, a mor'gii4), calatoria printr-un spatiu non-uman:
padure, cAmp fard drum, sat fard rusine’. Vraja analizati se continui cu un alt motiv, al
ajutorului-agent, de aceasta data interpretat tot ca o personificare a patimii debordante. $i, din
nou, subliniind nefirescul acestei iubiri, iese 1n evidenta caracterul ei distrugator:

4 Motivul alungarii duhurilor malefice in spatiul mitic, cf. Antoaneta Olteanu, Ipostaze ale

maleficului in medicina magicd, Editura Paideia, Bucuresti 1998, pp. 272-273.
Idem, pp. 294-295.
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“... M-am uitat la rasarit

Si n-am vazut nimic;

M-am uitat la asfintit

Si-am vazut pajura pajurata
Si cu foc infocata.

— Un’te duci asa-nfocata?

— Ma duc codrii sa-i parlesc,
De verdeata sa-i gatesc,

Si viile sa le sec

Si petrile sd le crep!

— Lasa codrii sa-nfrunzeasca
Si viile sa-nverzeasca

Si petrile ca sa creasca,

Da’ te du mai bine in lume,
Peste lume,

La ursitul meu anume,

Cu foc 1l incinge,

Cu foc 1l aprinde,

Foc in gura camesii ii baga,
La inima i-1 asaza;

Sa arda camesa pe dinsul

Si inima intr-insul,

Sa nu poata dormi,

Sa nu poata hodeni,

Pén-la noi n-a veni,

La parinti a ma peti!” (Marian, 1994, 1, 96).

Dupa rostirea acestei vrdji in intregime este examinata steaua-ursita. Daca steaua, in
decursul rostirii acestor versuri, va straluci din ce in ce mai tare, atunci fata va avea parte de
cel la care gandeste; dacd steaua se va intuneca, isi va pierde din stralucire (din iubire), atunci
fata nu va avea parte si noroc de acela la care se gandeste.

2. 3. Braul demonic

Asa cum am vazut in capitolul consacrat initierii vrajitoarelor, calul demonic era un
ajutor de nadejde pentru punerea in practica a maleficiilor de tot felul. Fie ca era calarit pentru
a ajunge la sabat, fie ca era folosit in practicile de luare a manei, animalul sau, mai bine zis,
succedaneul acestuia, oricum s-ar fi numit (matura, melitd, cociorva, sul etc.) apare ca un
element inseparabil de persoana vrajitoarei. De aceea era firesc sa fie trimis un astfel de ajutor
rapid in cautarea ursitului care Intarzia sa apara (mai ales cd era vorba de indeplinirea unei
calatorii dus-intors). Fara sa se faca vreo referire la natura animalului, calului ii este solicitat
sprijinul in mod nemijlocit in o seama de vraji:

“Murgule,

Intrda murgule,

Na-ti braul meu,

Frau calului tau,

Mergi de cata ursitorul meu,
Care-i dat de Dumnezeu...



86 ORMA. Revista de studii etnologice si istorico-religioase

Unde 1-ai intalni,

Unde 1-4i gasi

Sa-1 iusnesti,

Sa-1 plesnesti,

Cu bici de foc,

Sa nu poata sta-n loc,

La mine sa-1 pornesti...” (Sevastos-1, 140-141).

in alte cazuri, farmecul nu se mai adresa direct animalului, ¢i unui obiect sacralizat,
prin intermediul ciruia putea fi solicitat animalul demonic. in practicile magice ofensive, mai
ales in vrajile de ursitd, braul, insotit de un ac, era un instrument utilizat ritual, intr-un
complex de practici si elemente. Puterile magice ale acestui obiect vestimentar sunt dobandite
intr-un moment sacru, in urma unui transfer de fortd din partea destinului: “Ursitele, pe la Sf.
Andrei, umbla si vin de cearca fetele si le intreaba prin somn: « Dormi?» «— Dorm si nici
prea, 1i zici. «— Vrai sd te mariti, cd eu 1ti trimit pe cutare si pe cutare; daca vrai, sa-ti alegi...
Cap am, dar bani n-am», — raspunde ursita. Atunci sa raspunzi: «— Na-ti braul meu, sé-1 pui in
capul tduy. Dar daca vrai pe cineva, ii spui anume in capul cui sa-1 puna” (Pamfile, 1997,
228-229). In acest sens pot fi explicate manipularile rituale ale braului in cadrul practicilor
magice de aflare/aducere a ursitului: “Ia din brau de noua ori pe ac, dupa care asterne braul cu
ac cu tot pe prag, batdnd peste el noud matanii, fara insa a face si cruce; in timpul cat bate
mataniile zice din gura:

«Urs, ursitorul meu

De Dumnezeu dat

De oameni lasat,

Vina-n vis sa te visez,

Aievea sd te vazy»” (Gheorghiu, 10).

Dupa un ritual bine stabilit se realiza insusi braul: “in ajunul Sf. Vasile, fata fura de la
o vecina doua fuioare de canepa de vard, vine acasa cu ele, le bate, le melita, le toarce si tese
cu ele panad la ziua o cingatoare. Se incinge cu ea si se culca, asteptand apoi ca-n vis sa i se
arate partea” (Pamfile, 1998, 93). O data obtinut braul, utilizarea lui in cadrul ritualului era
diferitd: “Unele fete, in seara de Sf. Vasile, incing cu betele lor cite o femeie insarcinata,
crezand ca peste noapte acea femeie va visa pe cel ce va lua-o pe fatd de nevastd” (idem).
Daca, atunci cand era folosit de fete, actiunea tipica era graparea simbolica a unui instrument
cu accentuatd valoare oraculard (“latd-mi fac braul meu grapd,/ S& ma visez la noapte
maritatd,/ Culegand canepa laolaltd/ Cu alesul meu,/ Cu ursitul meu...” (ibidem, 92), cand era
manipulat de vrdjitoare se facea referire la metamorfoza traditionald a cautatorului demonic:
“Vrgjitoarea ia un brau de la flacaul sau fata cdreia i se face vraja si, de la miezul noptii, cu
luna, ocoleste casa de trei ori, rostind vraja la fiecare colt. Dupa aceasta il arunca pe cosul
casei. Daca braul nu s-a patat de funingine pana in vatra, pe cos, dorinta se va realiza. O data
braul descantat, acesta este purtat pana la implinirea descantecului:

«Brau, brausorul meu,

De cand te-am facut,

De cand te-am tesut,

Nici o slujba nu ti-am dat
Pana asta seara.

Dar in asta seara

Ai sa-mi faci o slujba mare:
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Eu te-arunc pe cos,

Dar tu sa te faci cocos,

Cu coada de zmeu,

Cu gheare de foc,

Cu aripile de otel,

Cu aripile sé-1 plesnesti,

Cu ghearele sa-1 gheraiesti,

Cu ciocul sa-1 ciocanesti,

Cu coada la mine sa-1 pornesti...” (ibidem, 126).

2.3.1. Calul de foc

O serie de vraji de aducere a ursitului face apel la un altfel de bidiviu, un atribut divin
al patronilor infernali. Astrul noptii, divinitate protectoare a magiei, era si el invocat, lui
cerandu-i-se Tmprumutarea nu atat a animalului propriu-zis, cat a unei piese de harnasament
care ii apartinea. Imprumutul se ficea prin transferarea puterii demonice a astrului asupra unui
instrument nu mai putin demonic, in cazul nostru, piedica de la mort:

“Luna luminoasa,

Aratd-ne ursitu nostru-n casa;
Na-ti braul meu

Si da-mi fraul de la calul tau
Sa-ncalec pe dansul

Si sd ma pornesc

Prin padure fara sanie

Prin sat fara rusine.

De-oi gasi ursitul meu
Sezand la masa,

Cu bici de foc sa-1 ard

Si sa-ncalece pe cal

Si sd purceada pe cale,

Pe carare,

Sa s-arate iubitei lui

in cale” (Golopentia, 208).

in categoria ajutoarelor supranaturale intalnite in recuzita farmecelor intra uneori
chiar luna. Astrul, luna noud, divinitate si célaret, era trimis sa-1 impulsioneze pe alesul fetei
si, mai ales, sd asigure, intre timp, un scut protector in calea maleficiilor trimise de femeile
invidioase, care doreau s-o separe de ursit:

“Cununa-se crai nou

Cu cununa de piatra scumpa
De mult pret.

Luna luminata

Ce esti in cer

Si pre pamant

Si vezi toate ce sunt

Pre pamant,

Eu nu ma pot odihni
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in casa mea

Si-n sdlasul meu

De raul vrajmasilor

Si al pizmasilor

Carii s-au sculat

Cu multa rautate

Asupra mea

Si asupra casei mele;

Tar tu, lund luminata,

Sa nu ai odihna, nici somn,
Ci sd iei farmecii si uratul
Din casa noastra

Si din masa noastra,

Si din fata mea,

Si din fata sotiei mele,

Si din darul nostru,

Si din sporul nostru...” (Teodorescu, I, 50).

Alteori, fata insasi era cea care se ducea in intdmpinarea alesului; simularea miscarii
ritmate a animalului avea in vedere atat similitudinea actelor impuse ursitului asteptat, cat si
un transfer de putere asupra subiectului vrajii, devenit acum si obiect. Ca si in cazul unui
farmec mentionat anterior, elementul-cheie il constituia piedica demonica, aici, simbol pentru
animalul invocat. Facandu-se referire la anumite plante rituale, care probabil chiar erau
utilizate in timpul performarii vrdjii, farmecul ne ofera o mostra de interferentd a planurilor,
rezultat, de ce nu, al ocultarii partiale destinate neavenitilor: “Pe fecior sau fata, inainte de a
canta cocosii, il despoaie, il pune gol in mijlocul casei spre usa, il impiedica la picioare. Baba
striga cdtre cel impiedicat, rostind primele doud versuri: «Frunza verde de alun,/ Sa vie cutare
nebuny /impiedicatul sare de trei ori spre usa nechezand ca caii/; «Frunza verde lemn de fag,/
Cutare /sare spre usa de trei ori, nechezand ca caii/ sa moara de-al tau drag;/ Frunza verde
lemn de sanger/ Si vie cutare ca un inger»”... In acest moment, indicatiile de regie spun ci
fata sare spre usd, pand la pragul usii, unde cade jos. Baba taie piedica cu toporul, fata se
ridic, ocoleste casa de trei ori si strigd versurile ce urmeazi. incheindu-si rolul de
transportator, prin simularea ajungerii la destinatia celui dorit (ocolul ritual al casei), fata
primeste acum rolul principal, ea, si nu fermecatoarea, fiind cea care realizeazd chemarea
rituala: «... Cutare, nu zabovi,/ Scoala-te, nu mai dormi,/ Vin’ degrab’ cad te-oi iubi...»
Intrandu-si In rolul propriei vieti, fata intra in casa, se Imbraca, se gateste, ia un mosor in gura,
se ridica in picioare pe cos si zice de trei ori versurile ce urmeaza: «...Frunza verde dirmotin/
Cutare, vin’ si ne iubim./ Foaie verde margarit,/ Pentru tine m-am gitit...» imbracandu-se si
apeland la horn, prin care isi strigd dragostea, cadrul actiunii nu mai este unul fantastic; ne
aflam intr-o casa obisnuitd, in preajma vetrei, in timpul desfagurdrii unei vraji de ursita.
Farmecul nu se incheie aici. Dupa ce-i trimite invitatia ursitului, fata iese afara, leagd un par
cu betele si numara, in ordine ascendentd, cincizeci de pari; pe cel de al cincizecilea il
strange-n brate, il sarutd, zicand cele doua versuri care urmeaza: «... Hai cutare pui boboc,/
Nebun sé vii la acest loc...» Invitatia Intr-un topos demonic este si ea tipica pentru vrajile de
dragoste. Dintr-o dati fata este deosebit de puternica: nu mai trebuie ea insasi sa se transforme
in calul-ajutor, vocea ei razbate chiar la destinatar, oricand poate apela la sprijinul, e adevarat,
de temut, al unui patron nefast: «... Nu scutur gardul, ci tulbur lacul,/ Sa iasa dracul,/ Sa-mi
aducd/ Pe cel drag,/ Ce l-am fermecat». O datd cu punerea la punct a tuturor personajelor
participante la vraja (dracul, care este un simplu transportator), performerii sunt siguri ca
farmecul va avea succesul scontat: “prostimea crede ca vine nebun si cade la picioarele ei si
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moare dupa dansa” (Sevastos-1, 142).

Utilizarea rituald a braului se facea si in virtutea asemandrii sale cu sarpele-balaur (el
insusi o reprezentare specificd pentru mai multe fiinte demonice: spiridus, sarpe al casei,
zburator etc.). Ca hierofanie sacrului, braul este un obiect ce dispune de puteri atat faste, cat si
nefaste: el este atat cercul protector care apdra trupul uman, dar i, atunci cand este dezlegat, o
fortd malefica dezlantuitd, un instrument in slujba solicitantului, ce imprumutd ceva din
miticul mesager luminiscent:

“Brau, brausor!

Fa-te serpusor,

Fa-te laur, balaur,

Cu solzii de aur.

Si cum te-oi incinge

Tu mi te descinge,

Si mergi dup’ ursitul meu

Cel lasat de Dumnezeu...” (Marian, 1996, 20).

in alte situatii, cele doua aspecte ale practicii de vrdjitorie erau cumulate intr-un
singur act: “Fetele din Moldova, cari voiesc a se marita, daca in preseara Sfantului Vasile e
senin afard, iau bata de fustd In méana, 1si tintesc ochii la o stea luminoasa i, aruncand
necontenit cu bata In sus spre stea, zic:

«Bata, betisoara mea!
Fa-te mare balaur

Cu solzii de aur,

Si du-te la ursitul meu,
Cel ales de Dumnezeu:
De l-ei gasi pe pat,

Da-1 sub pat;

De l-ei gési pe scaun,
Da-1 sub scaun;

De l-ei gési pe cuptoriu,
Da-1 sub cuptoriu;

De l-ei gasi

Unde l-ei gasi,

Cu botul 1l musca,

Cu nasul 1l sufla,

Cu coada-1 plesneste,
Cu urechile 1l netezeste
Si la mine-1 porneste.
Sa crepe, sd plesneasca,
La mine sa se porneasca!»

Aceste cuvinte le spune fata de trei ori, apoi continua:

«Sfanta stea!

Te multameste

Cu sfintele matanii
S&-mi trimiti pe ursitul
Ursitoriul meu,
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In vis sa-1 vaz,
Aievea sa-1 visez!»...”

Ca si in cazul pajurei malefice, trimisa intr-o actiune de pedeapsa impotriva ursitului
nepasator, braul-balaur nu trebuie sd precupeteasca nici un efort pentru a-si atinge sarcina.
Dublul barbatului trebuie sa fie adus, chiar cu forta (de aici §i imprecatia), adesea in pofida
dorintei sale, si dea seami in fata ursitei sale feminine. In acelasi timp, aceasta vraja exprima
clar raporturile de subordonare intre aceste tipuri de agenti magici: steaua-ursita il trimite in
cautare pe balaurul-pajurd, care, in acelasi timp, este manipulat (cu incuviintarea stelei) de
fata, prin intermediul braului acesteia.

“... Dupa ce gateste aceste cuvinte de spus, face cate trei matanii la rasarit, apus
miazanoapte §i miazdzi, vine In casa cu ochii legati sau numai inchisi si, pundnd ména pe
cleste, invarte focul, zicand:

«Cum nu poate toatd lumea
Fara cleste-a trage foc,

Asa si ursitul meu,

Cel ales de Dumnezeu,

Sa nu poata-n loc a sta
Pan-ce nu s-a ardta

in ast-noapte sa-1 visez!»

Dupa ce sfarseste de rostit si cuvintele acestea, pune bata fustei si clestele la cap, apoi
se culca pe mana dreaptd, pune palmele stranse intre genunchi si asa viseaza ursitul” (Marian,
1994, 1, 96-97; aceasta a doua parte a vrdjii este interesantd prin faptul ca face legatura cu un
alt succedaneu al stelei celeste, este vorba de focul terestru, de care vom vorbi in randurile
urmatoare).

Vom prezenta in continuare un ritual aseméanator, desfagurat tot cu ajutorul braului
magic. De aceastd datd nu se mai face nici un fel de trimitere la steaua-trimititoare. Investita
cu putere este chiar solicitanta, care, in virtutea faptului cd poseda un asemenea instrument
magic, poate realiza cu succes, fara un alt sprijin exterior, actul de aducere silita a ursitului.
Asemeni solomonarului, tAndra are in subordinea ei un balaur inspaimantator, singurul care-i
poate veni de hac perechii neascultitoare: “Sambata seara spre duminica, marti spre miercuri
si joi spre vineri, fata care voieste sa-si faca pe ursitd, cand se culcd, ia braul in mana, face
noua noduri intr-insul si zice:

«Brane, branisorul meu,

Fa-te sarpe laur,

Sarpe balaur

Cu solzii de aur,

Cu totul de aur,

Cu doudzeci si patru de picioare mergatoare,
Cu doudzeci si patru de limbi impungatoare,
Cu doudzeci si patru de aripi zburatoare.
Brane, branisorul meu,

Pas la ursitorul meu.

De-a fi 1n sat aice,

De-a fi in al doilea,

De-a fi in al treilea,

De-a fi in al patrulea,
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De-a fi 1n al cincilea,
De-a fi in al saselea,
De-a fi in al saptelea,
De-a fi in al optulea,
De-a fi 1n al nouilea,
De-a fi orisiune ar fi,

Cu limbele sa-1 impungi,
La inima sa-1 strapungi
Si la mine sa-1 aduci;

Si cu solzii sa-1 solzesti
Si la mine sa-1 pornesti...»

Péna aici tine braul pe méana intins. Acum insa, strangandu-1 colac ca pe un sarpe,
infige 1n el un ac i zice:

«Eu nu strang aici braul meu colac,

Ci aduc ursitorul meu in cai de olac,
Prin targ fara de rusine,

Prin codru fara de sine.

Eu nu infig aici acul in braul meu,

Ci o sageata In inima ursitorului meuy.

Dupa ce a rostit si aceste versuri, pune braul sub cap, se culca si atunci prin somn
vede pe ursitorul sdu” (Marian, 1996, 216). Ajunsi aici, trebuie sa mentiondm ca puterea de
care dispune braul poate fi manipulata si in regim diurn si, mai mult, in varii situatii, in care
era nevoie de un instrument redutabil de stdpanire a maleficului de tot felul: “Daca-ti iese
dracul inainte, sub forma de tap, si daca-i arunci barnetul in coarne, atunci l-ai prins §i nu mai
poate fugi. fi incrucisezi barnetul in coarne, ca la boi, pani se ispriveste toatd ata, ii supui
capatul bine, ca sd nu se mai dezlege si dupa asta ai sa-i poti da drumul, céci raméane in
serviciul tdu. Atunci omul poate porunci orice si dracul asculti numaidecat. Ii poate aduce
bani, vite etc. Adus in aceasta stare, dracul se numeste spiridusé” (Zanne, VI, 556).

2.4. Alte tipuri de reprezentari ignice. Vatra. Hornul. Focul. Oala de lut
2.4.1. Vatra (soba)

Aici trebuie sa incadram mai vechile reprezentari romane si grecesti despre divinitati
specializate, protectoare ale acestui topos sacru. Fornax ‘sobd’ era zeita romand a vetrei §i
sobei; din aceeasi categorie facea parte si Vesta, zeita vetrei casei si a focului (< gr. Hestia).
ingropat, la inceput, acasi, sub vatrd sau aproape de vatra, mortul nu-si parisea nici locuinta,
nici bunurile, nici familia. Spiritul sdu continua sa trdiasca invizibil alaturi de ai sdi, util sau
amenintdtor. Ideea supravietuirii mortului a dat nastere cultului strdmosilor, adica tuturor
practicilor care tind, pe de o parte, sa Intretind viata umbrelor si, pe de alta parte, fie sa-i apere
pe cei vii de influenta lor maligna, fie sa le asigure descendentilor ajutorul strabunilor lor;
interdictii, imprecatii §i pedepse care protejeazd mormintele, razbunari si ispasiri ale crimei,

6 Referitor la ipostaza luminiscentd a dushului casei-spiridus cu infatisare ofidiana, cf. Antoaneta
Olteanu, Metamorfozele sacrului. Dictionar de mitologie populard, art. {arpe, Editura Paideia,
Bucuresti, 1998, pp. 314-315.
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sarbatori funerare si sacrificii, comemorari, aniversari, ofrande (Mauss-Hubert, 1997,
190-191). Legdtura mai clard a sobei cu cealaltd lume, in spetd cu lumea mortilor, se
evidentiaza in o serie de practici magice care se desfasoara dupa incheierea ceremonialului
inmormantarii. Pentru a nu se teme de morti sau pentru a se feri de actiunea lor nefasta, ca
strigoi, oamenii isi lipeau mainile de sobd sau, dand la o parte aparitoarea, se uitau in soba
(Baiburin, 1983, 165). La fel, cand murea cineva, aparitoarea sobei (zaslonka) se deschidea,
pentru a face drum sufletului. Evident, pentru a-1 vedea pe mort erau utilizate aceleasi
elemente: doritorul, stand pe soba, se uita (prin frau, sitd) la masa, unde de obicei era agezat
mortul (idem, 156).

Cand este vorba de vatrd (var. soba, cuptor), demonismul acestui spatiu sacru nu se
referd numai la prezenta mortilor familiei, ci la ideea de zond de contact cu lumea cealaltd, cu
lumea duhurilor. Astfel, se spune, “cuptorul nu se sfarma, ca in el sade acela si daca i-ar strica
locul, ar zahai pe om, l-ar munci; dar 1l lasd pind ce da tunul intr-insul si atunci il sfarma”; sau:
“Locul dracului e in cuptor, in horn; isi face o borticica, ca nici n-o vezi si acolo sede. Lui i-i
drag sa se unga cu funingine, de aceea-i asa de negru” (Niculitd-Voronca, 1215, 1216). Prin
acte magice Intreprinse 1n cadrul acestui fopos se puteau obtine rezultatele dorite in universul
invecinat: “De Filipi, ca sa nu traga lupul la vite, sa nu-i mandnce pe oameni la drum — ung
vetrele, gura cuptorului, bortile prin pereti — 1i ung gura lupului si ochii ca sa nu vada (idem,
1212). Arderea in sobd a unor maturi vechi producea vant puternic, furtund. Din contra, rusii
credeau cd arderea unei astfel de maturi ducea la inmuierea gerului (Vinogradova-Tolstaia,
1993, 18). Apeland in primul rand la diavolul-spiridus din soba, dar si ipostaza activa a
focului, fetele implicau acest spatiu mitic in practicile de aducere a ursitului. Cei care doresc
si-si afle viitorul in ajunul Anului Nou se uitd in soba (Strahov, 157). in Ucraina se proceda la
fel de Craciun, insa pentru a-i vedea pe morti. Rusii spunea: cui ii place sa se uite in soba cand
se face focul, va muri curand (idem, 155). Cel frecvent se apela la acest procedeu in cadrul
practicilor oraculare premaritale. “O sama de fete se scoald in ziua de Sf. Gheorghe dis de
dimineatd, se duc pand la fantana, scot apa, iau o gurd de apa, se intorc cu dansa in casa,
ragnesc papusoi indarat, fac din fdina astfel rasnitd si din apa adusi o turtd si punand-o in vatra
focului, ca sa se coaca, zic:

«Eu intorc vatra,

Vatra intoarce cuptorul,
Cuptorul intoarce hornul,
Hornul intoarce cahla,
Cabhla intoarce peretele,
Peretele intoarce leaturile,
Leaturile intorc acoperamantul.
Toti micii,

Toti voinicii,

Toti satenii,

Toti poporenii

Sa cate numai la mine,
Numai mie si se inchine,
Iar dusmancele mele,
Cele spurcate si rele,

Sa ramaie inglodate,
Closte inlocsnate,

De géini gainatate,

in pod aruncate.

Da’ eu sa fiu paunita,
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Podoghita,

De la munte scoborat,

De toata lumea iubita.

Feciorii ce m-or vedea

in brate ci m-or lua,

in frunte m-or saruta,

in fruntea jocului m-or purta!»

Cocandu-se turta astfel descantatd, o iau de pe vatrd si o pun pe prag, si daca vine
matul si o0 manancd, atunci fata care a facut-o si a descantat-o are in decursul anului de buna
seama sa se marite...” (Marian, 1994, 11, 307-308).

2.4.2. Hornul

Am vizut mai sus cd vatra, in calitatea sa de poartd de contact cu lumea spiritelor,
putea actiona, pentru a duce la indeplinire misiunea solicitantului, §i asupra altor spatii sacre,
in virtutea principiului dominoului. Hornul era prima piesa activatd de vatra. Dispunand la
randul lui de bogate reprezentari ale puterii sale magice, hornul era mai degraba un fel de
trambulina catre cealaltd lume, un tunel magic in interiorul caruia se realizau metamorfozele:
el era locul de unde pornea spre exterior agentul infocat si inflacarat (la propriu si la figurat) si
era, de asemenea, §i locul prin care acesta, chiar si dublura ursitului, puteau patrunde in spatiul
uman. latd cum explicé o vraja de intoarcere a dragostei acest rol al hornului:

“Ma sculai,

Ma sanecai

Sufland si chiraind.

M-a urit maica,

M-a urat taica,

M-a urat toatda lumea

De la rasarit la apus,

Mai ales scrisa, ursita,

De la ursitori ursata,

De la Dumnezeu sfantu data.
La noapte in vis sa te visez,
Maine vie sa te vaz,

Sa te cunosc.

O sa arunc o basma pe cos:

Tu sa te faci un cocos

Cu patruzeci si patru de aripi,
Cu patruzeci si patru de gheare,
Cu patruzeci si patru de ciocuri,
Cu patruzeci si patru de coade.
Cu ciocul sa-1 ciocaniti,

Cu aripile sa-1 plesniti,

La cutare sa-1 porniti...” (Laugier, 133).

in stransa legiturd cu sacralitatea hornului pot fi amintite mai multe credinte. Sunt
multe duhuri care patrund in casa tocmai prin horn (la elvetieni, de exemplu — Listova-2, 178).
Pe langa zburdtor, pe horn mai poate intra si moartea: “Dacd mireasa, cand intrd in casa
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mirelui, se uitd la horn, 1i moare soacra” (idem, 146). in Insulele Tonga, cand mureau
razbonicii si cdpeteniile, se credea ca sufletele lor se ridica prin horn in lumea cereasca, unde
traiesc vesnic (Propp, 114). Se mai credea cd, atunci cand murea un om, trebuia sa se deschida
apdratoarea hornului, pentru ca sufletul omului sa poata iesi liber (Baiburin, 1983, 164-165).
Polonezii spun ca seara trebuie sa inchizi bine hornul, sa-1 infunzi cu o perna, pentru ca prin el
poate intra mamuna in incercarea ei de a schimba copiii (Sannikova, 1994, 57). Tot ei mai
cred ca, atunci cand sfaraie un lemn umed, care arde in soba, zgomotul este produs de zmora,
un alt demon care se chinuie sa intre in casa pe horn (idem, 60). Sperietoarea scotiand Bodach
intrd in casa, conform credintelor, tot pe horn (Briggs, 224). La polonezi skrzat — spiridusul, in
ipostaza sa luminiscentd — isi facea intrarea sau iegirea in casa, cand pornea prin curtile vecine
dupa furat, tot prin horn, prezenta lui fiind semnalata prin scanteierile ce se zareau in noptile
senine (Sannikova, 1994, 46), ca in credintele romanesti legate de zburator. La rusi, originea
copiilor era explicata prin aruncarea lor in casd de catre barza, in mod evident, pe horn (Grib,
119). La bulgari, barbatii, cand savarseau practici magice de stimulare a recoltelor, aruncau pe
horn seminte, nainte de cind, spunand: “Tot asa de inalte sa creasca si granele semanate!”
(Vinogradova-Tolstaia-1, 1994, 25). De asemenea, si casubii credeau ca broastele se prefaceau
in oameni in clipa In case barza le arunca pe horn (Strahov, 104). Romanii credeau ca mireasa,
cand venea 1n casa mirelui, “trebuia sa atingd hornul cu ména sau sa depund pe vatra sau pe
horn o ofranda rituald (paine unsa cu miere), ca sa fie acceptata de larii casei” (Evseev-1,
1994, 74). Ca o practica rituala Impotriva strigoilor, de Sf. Andrei “ungeau usa si cercevelele
de la ferestre si hornul pe dinlauntru cu usturoi”, locuri preferate de duhuri in incercarea lor de
a patrunde in casd (Dragoslav-2, 123). Romanii spuneau ca, atunci cand dadeai lapte cu
imprumut, pentru ca o data cu aceasta sa nu dai $i mana, trebuia sa treci de trei ori acea oald pe
dupa stalpului hornului. Tot cu rol apotropaic se agita de stalpul hornului un fus, in care era
infiptd o capatana de usturoi, pentru ca vrdjitoarele sarbe sd nu poata face rdau nou-nascutului
(Pavlova-Tolstoi, 14). Ca sa nu se ducé barbatul de la casa, iei urma lui i inconjuri hornul de
trei ori “sa se tie de casd, cum se tine hornul si sa steie”, apoi isi inconjurd femeia mijlocul si
urma ceea o coase in strai si o poartd langa sine (Niculitd-Voronca, 1211). Tot in scopuri faste
se ficeau si chemarile: “de strigi pe gura hornului pe cine doresti, vine degraba” (Gorovei,
1995, 109). “Cand pierzi din batatura vreo vita, strig-o seara pe cosul casei, ca va veni”; “Daca
li se furd vreo vita sau daca numai li s-a pierdut si nu mai dau de ea, vrdjitorul care a fost
chemat la casa celui cu paguba se urca pe hornul casei si strigd pe nume vita:

«Nea, nea, nea, Martuta,

Din noud hotare,

Vin-acasa iara,

Din fundul pamantului

Pe aripa vantului,

Prin fundul padurii,

Pe coada securii,

Nea, nea, nea, Martuta!»” (Marian, 1994, 11, 108).

2.4.3. Focul

Reprezentarea simbolicd a pasiunii mistuitoare este frecvent intalnita in vrajile de
dragoste (v. si infra). in fragmentul de mai jos valvitaia cosmicd ce este starnitd de inima
aprinsd a ursitului capdta o localizare miticd — muntele Galaleului/Galileului s.a. fiind un topos
sacru frecvent intdlnit in legende (reprezentari ale bolilor, spirite ale torsului — Martolea,
Joimadrita etc.):
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“Sariti, oameni,

Cu cofe si cu apa,

Ci s-0 aprins muntele Galaleului.

Ba nu s-o aprins muntii Galaleului,

Cd s-0 aprins inima lu Alexandru

De noudzeci si noua de dorinturi de-a mele,

De nouizeci si noua de dragosti de-ale mele,

De noudzeci si noud de ibovnice de-a mele...” (Golopentia, 277-278).

in plan concret, focul terestru constituia, de asemenea, un agent magic indispensabil
punerii 1n practica a farmecelor de dragoste prin “arderea” sufletului persoanei iubite. Dincolo
de metaforele prin care este reprezentatd dorinta sexuald, focul constiuie el insusi un agent
infailibil pentru obtinerea rezultatului dorit in cazul farmecelor de dragoste: “Iau un melesteu,
sau sucitor, cu care cociobdieste zgandarind focul, zicand: «Cum sar scanteile din jeratic, asa
sa scanteie inima lui; ¢ nu intetesc focul, ci inima lui». Cand se duce la culcare ia si melesteul
si-1 pune sub cap si peste noapte musai isi va vedea in vis partea” (Gheorghiu, 27). “invelirea
focului” este una din cele mai cunoscute vraji la care se apeleaza in acest sens:

“Eu, focule, te-nvelesc,
Te-nvelesc, te potolesc,

Dar tu mi te dezveleste

Si mi te despotoleste,

Si te fa laur, balaur,

Cu aripi si solzi de aur,

Cu noudzeci §i noua de capuri,
Cu noudzeci si noua de ochi,

Cu nouazeci si noua de limbi,
Cu noudzeci si noua de picioare,
Si te du-n lume...” (Marian, 1996, 15).

Iata ce spune Simion Florea Marian in legdtura cu aceastd vraja: “Fata care voieste ca
ursitul ei sd nu iubeasca pe alté fata ci numai pe dansa, sau, fiindu-i dor de ursitul sau, voieste
sa-1 aduca la sine din orice departare s-ar afla el, furd in seara de Sfantul Andrei sau de Sfantul
Vasile un resteu de la o casd unde oamenii nu-s primeniti, adicd unde-s numai o data
casatoriti. lar dupa ce fura resteul si se intoarce cu el acasd, se duce drept /a vatra si incepe a
inveli focul cu el in timp ce rosteste versurile de mai sus. Fata cautd ca, pe cand rosteste
versurile acestea, sa nu fie nimeni in casd, care ar putea s-o auda si s-o stinghereascd in
vrajitoria sa. Daca e si altcineva in casa si o vede ce face, atunci toatd vraja, dupa credinta ei,
n-ar avea nici un efect. Dupa ce a sfarsit de rostit versurile de mai sus, iese afara cu resteul cu
care a invelit focul si-1 aruncéd pe casd. Apoi se intoarce iarasi in casa si se culcd, in deplina
liniste si credintd ca peste noapte aievea va visa pe ursitul sau, iar a doua zi dimineatd aievea
se va intdlni cu dansul si-1 va strange in bratele sale, fiindca asa i-a facut, ca el numaidecat
trebuie sa vina la dansa si s-o ceard la parintii sdi de sotie” (idem, 15-16; subl. n. A.O.).

in alte cazuri, pentru realizarea acestei vraji este nevoie de mai multi agenti magici.
Prezenta cutitului, un obiect Incdrcat de puteri redutabile, contribuie la asigurarea succesului
practicii. In acest caz, accentul se pune in primul rind pe efectele distrugitoare duble ale
magiei simpatetice actionate de cele doud instrumente: arderea exterioard, a camasii, este un
rezultat direct al actiunii stihiei focului, in timp ce agresarea inimii, in sensul starnirii patimii
dorite, este mai degraba de apanajul cutitului: “Cu cutitul faci. Cutitul 1l pui in foc. Vii in casd
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si zici:

«Foc, focusorul meu,

Eu te-nvelesc,

Tu sa te dezvelesti.

Cum arde focu-n vatra,

Asa sd arda camesa pe dansul
Si inima intr-insul».

Cutitul il lagi in foc pana a doua zi dimineatd. Se face sambata seara” (Vasiliu, Al.,
30-31).

O vraja din aceeasi categorie presupune utilizarea focului in calitate de agent
distrugator: obiectele ce detin puterea magica sunt, in acest tip de vraja, cutitul si
caramida-statueta, indispensabild exorcizarii: “Pe o caramidd noua se face chip de om ce
insuseste scrisa sau scrisul si, descantand, se tot inteapa cu un cutit cununat acel chip de pe
caramida. Se descantd seara, pe vatra focului. Dupa terminare, se inveleste cardmida in foc,
zicand:

«Focule, eu nu te-nvelesc sa te stingi,
Ci te-nvelesc sa te-aprinzi.

Sa se aprinza inima

in scrisa cutdruia

Si sa vie peste dealuri,

Peste vai, peste maracini,

Prin ciulini,

Prin sat

Fara sfat,

Prin caini

Fard ciomag,

Prin lume

Fara vorba...»” (Laugier, 134).

2.4.4. Oala de lut (ulcica)

in practicile magiei iubirii, actul magic respectiv este numit “punerea ciobului”,
“facutul cu ulcica”. Ca de obicei, existau practici active, in care fermecatoarea sau solicitantul
aveau rolul determinant, fiind cele care-1 manipulau efectiv pe tanarul chemat, sau pasive, in
care tanara nu facea decat sia declanseze mecanismul de punere in urmaérire prin intermediul
“demonului” din recipientul magic. Exista o suitd de practici care fac parte efectiv din
domeniul magiei negre, atdt in ceea ce priveste materialele utilizate in timpul vrajii, cat
referitor la duritatea gesturilor efectuate: “Cel carui i se pune ciobul se urineaza intr-un ulcior
nou. Apoi il astupa bine si-1 incinge la foc. Ulciorul, fiind incins si infundat, incepe sa chioraie
si, din suiturile ce le face atunci, se zice ci strigd numele fliciului care va lua pe fata. In
vremea cand 1l incélzesc la foc, 1l bate cu un manunchi de nuiele de alun, de sanger si de artar
si se mai zic fel de fel de descantece:

«Te bat cu nuiaua de sanger,
Sa mi-1 aduci ca un inger.
Te bat cu nuiaua de alun,
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Sa-1 aduci ca un nebun.
Te bat cu nuiaua de artar,
Sa vie ca un armasar»” (Zanne, VI, 512).

Daca pana acum demonismul vrajii era dat de intensitatea actelor magice, vom
exemplifica in continuare aceasta facand referire la farmece care-1 aveau ca agent chiar pe
diavol: “Cu oala se face de mdrit. In oald se pune ceara, ban de zece cruceri si pir din cap.
Acesta se pune apoi sub atare pod din crucea ulitii. In modul acesta fermecitoarea mana pe
dracul la data, adica la feciorul sau fata ce voiesc a se casatori. Necuratul pleaca peste mari si
poduri pana ajunge la cel trimis, pe care apoi il aduce pe draglu, de-1 face cunoscut cu data lui.
Se mai face de marit si cu ciortoiul (un ol spart). Fata respectiva se pisa in ciortoiu de marti
pana marti. Atunci baga il el petrii de la noua poduri, noua ace de cap, mladite de plop si linte;
surcele din gard de la judele (primar) si de la casa comunald (primarie). Marti il pune la foc
si-1 fierbe cu surcele din noua mezuini. Fata se dezbraca apoi de tot, cu nuiele de sanger si de
prun rosu bate olul zicand: «Nu bat olul, ci bat pe dracul; dracul data mea in vis s-o visez,
maine aievea s-o vad»” (Zanne, VII, 52).

In aga-numitele farmece, care, conform delimitarii ficute de S. F1. Marian, reprezinta
un act justitiar, de intregire fasta a destinului a doi tineri, forta distructiva este si ea prezenta,
desi sunt utilizate cu precadere elemente “curate”, in vederea propitierii: “Unele fete, cand vor
sa-si scoatd dragostele, iau intr-o ulcica apa neinceputa si punand intr-insa busuioc, o pana de
paun si un ban de argint, se duc pe la cheutorile gardului intr-o zi de marti, joi sau sambata, si
(...) se spald cu apa din ulcica” (Marian, 1996, 23).

in textele-vriji rostite cu acest prilej, in pofida intregului arsenal fast vizut mai sus,
este clard intentia fetei de a-i schimba, prin fermecare, optica si gandurile tdnadrului vizat,
iluzionandu-i simturile:

“Eu nu-nvart ulcica,
Ci-ntorc gandul

Si cuvantul

Si inima lui N. cu totul
De la alte fete spre mine.
Sa par din fata cuconita,
Tara din dos paunita.
Cati in urma mi-or célca
Toti m-or lauda,

Cu dansii-oi juca,

in gurd m-oi sdruta,

De ména ca m-or lua,
Cu dansii m-oi dezmierda...” (Marian, 1996, 22).

Alteori nici nu se mai pune problema amagirii iubitului ursit, ci este vorba de
declansarea procedurii punitive a perechii indolente, care nu a plecat pana acum urechile la
rugile fierbinti ale fetei. Ca si in celelalte tipuri de vrdji prin intermediul ulcelei, practica
rituald se realizeaza prin cumularea mai multor elemente: oala este pusd pe vatrd, in contact
nemijlocit cu focul distrugator, si aici semnificand patima expeditorului: “Se duc in casd, iau o
oald cu apa neinceputa, o pun pe vatra focului i, invartind-o, zic:

«Nu invartesc oala,
Da-nvartesc pe ursitul meu,
Poate-i 1n acest sat,
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Poate-i in cel sat...
De-i in pat,

Da-1 sub pat;

De-i pe laitd,

Da-1 sub laita;
De-ila usa,

Da-1 sub usa;
Izbeste-1,
Porneste-1,

La mine soseste-1!
La mine-1 porneste,
La mine-1 soseste,
Cu mancarea lui,
Spre mancarea mea,
Cu odihna lui,

Spre odihna mea,
Cu gandul lui,

Spre gandul meu,
Cu inima lui,

Spre inima mea.
Grabeste-1,
Porneste-1!

La mine-1 porneste,
La mine-1 grabestey.

Starsind de rostit formula aceasta de vraja, lasd oala cu apa sa se incalzeasca. lar
dupd ce apa s-a incalzit de ajuns si dupa ce au mai pus intr-insa si niste flori care, dupa
credinta lor, au putere de a fermeca, precum de exemplu busuioc, matocind, odolean,
lemnul-Domnului, navalnic si altele, o iau de la foc, o toarnd intr-o strachind sau intr-o
covatica si se spald cu dansa. Dupa ce s-au ldut, toarna lautoarea iarasi in oala si o pun
capatai...” (Marian, 1994, I, 101). Uneori, aceasta ulcica se aseaza cu fata in jos, pe fundul ei
se pun cativa carbuni si abia dupd aceasta se rosteste textul vrajii. Pe langd actul magic al
intoarcerii, al invartirii, oala sau ulcica putea servi drept atribut esential in derularea
farmecelor de dragoste, de aceasta datd avand semnificatia de ‘inchidere’ a iubirii, de limitare
a accesului, a miscarilor. In acest sens, in anumite farmece de dragoste vrijitoarea arunci sub
patul familiei respective o oald in care se afld o broasca oarba. Barbatul isi va lasa atunci
familia si se va duce dupa vrajitoare; dacd sotia descopera sub pat oala si-i da foc broastei,
atunci sotul se va intoarce acasd (Orlov, 476). in strinsa legitur cu finalul credintei de mai
sus, mentionam de asemenea utilizarea oalei in cadrul practicilor de intoarcere a vrajii, precum
si de propitiere: “Fata care cugeta ca cutare vrdjitoare sau altcineva i-a facut ca sa n-o iubeasca
si sa n-o joace feciorii (...), trebuie mai nainte de toate sd caute anumite obiecte, $i anume:
trei potcoave de cal si sase bucatele de fier, toate acestea sa fie gasite; apoi o pana de paun, o
bucatad de argint, adica un puisor sau un inel, matase rosie, busuioc, noud strachini, noua catei
de usturoi, noua fire de tdmaie si noua fire de piper. Avand toate obiectele acestea stranse la
un loc, ia un vas curat si se duce cu dansul intr-o miercuri sau vineri singurd, sau si cu alta
fata, ziua ori noaptea, la un parau, unde stie de mai Inainte ca se afld vreun vartej, adicd unde
se invarteste apa. Din vartejul acesta se ia apoi apa neinceputd si se intoarce cu dansa acasa
(...). Dupa ce s-a innoptat incepe apoi a desface si a fermeca. Desfacerea se face de trei ori in
trei seri sau 1n trei nopti la rand. Si se face totdeauna cand nu e nimeni in casa (...). Busuiocul,
matasea, pana cea de paun si argintul le leagd la un loc si-si face dintr-insele un strut sau
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buchet. Face apoi loc in mijlocul jaraticului din vatra focului si pune acolo o potcoavd, doua
bucatele de fier, trei fire de tdmaie, trei catei de usturoi si trei fire de piper. Dupa aceasta ia
strutul, muindu-1 in una din cele trei strachini cu apa si purtdndu-1 neincetat prin apa aceasta,
rosteste versurile desfacerii /de trei ori la rAnd/ (...). Dupa aceasta scoate potcoava din vatra
focului si o arunca in strachina cea dintdi descantata, iard in celelalte strachini cele doua
bucatele de fier. Daca voieste sa desfacd numai intr-o singurd seard, pune apa neinceputd in
noud strachini, arunca in jaratic trei potcoave, si din toate celelalte obiecte pune in vatra
focului intreit (...). Dupa ce, in modul acesta, a descantat pe rand fiecare strachina si in fiecare
a pus obiectele aratate, face semn sa intre in casd mama sau o sora a ei mai mare, niciodata
insd mai mica; apoi se dezbraca de haine gi se vara intr-un ciubar, care de mai inainte e adus si
pus 1n mijlocul casei. Mama sau sora (...) apuca strachina cea dintdi descantata si fermecata,
si apa dintr-insa i-o toarnd pe cap, apoi dintr-a doua strachina, dintr-a treia si tot asa pana ce
sfarseste de turnat apa din toate strachinile. Pe cand i se toarnd apa din strachina pe cap, se
zice ca fata (...) nu e bine nicidecum sa se spele, ba nici macar sa se atinga cu vreun deget
(...). Dupa ce i s-a turnat apa din toate strachinile pe cap, iese fata din ciubar afard si se
imbraca; iara apa, In care s-a scaldat o toarna intr-o oald noud. Ia apoi din vatra focului
piperul, usturoiul si tdmaia si le pune in oala cu scédldatoarea. Trage dupd aceasta mai multi
carbuni apringi, si aruncindu-i i pe acestia in oala cu scildatoarea, zice:

«Infocat,

Piperat,

Usturoiat,

Tamaiat,

infierat,

Potcovit,

Pe capul aceleia ce mi l-a dat.
Ea mi-a dat

Numarat,

Eu ii dau nenumarat!»

Oala cu scaldatoarea si cu toate celelalte obiecte aruncate intr-insa se pune in urma in
tinda dupa usd sau in alt loc, unde poate sta peste noapte neclintitd. A doua zi insa, fata care
si-a desfacut de ura si totodata si-a facut pe dragoste, o ia pana la ziua i, ducandu-se cu dansa
pana la un parau, o izbeste cu apa cu tot in albia acestuia. Cand apa din oald ajunge la o
moara, chiar §i moara se strica, asa putere mare are ea” (Marian, 1996, 50-53). Pentru fapt, se
recomandd sa iei noud gramajoare de surcele de la trunchi si sa faci foc; se pune apa
ne-nceputd intr-o oald, intre focuri, §i dupa ce s-a Incalzit se toarnd toti carbunii in oala si
bolnavul merge la pardu si se spald, iar oala este aruncatd in apd. De ursita se desface cu
ajutorul unui fier de plug, utilizand oala rasturnata: “intoarna o cofé cu gura in jos, iar golul de
la fundul cofei il umple cu apa ne-nceputd in care stinge fierul inrosit, iar apa aceasta o da
lehuzei sé bea si sd se spele ca sd-i treacd junghiurile” (Sevastos-2, 164).

Pe langa vrajile de dragoste, oala de lut (ulcica) apare si in numeroase practici cu
caracter apotropaic, fiind unul din obiectele cele mai faste din gospodarie. in acest sens, ea era
utilizata si in scopuri divinatorii, fiind consideratd intr-adevar un fel de ochi sau ureche
deschise catre cealaltd lume: “Céand vrei sa-ti clddesti o casd sa pui seara In acel loc o oald
noud plina cu apa ne-nceputa si de o vei gasi dimineata tot plind, sa o cladesti, caci acel loc e
cu noroc; iar de vei gasi-o desartd, sd fugi de acel loc, ca e fara de noroc” (Zanne, I1X, 285). La
fel, ea putea oferi informatii legate de durata vietii solicitantilor: “Cénd fierbe oala la foc si pe
urma, daca ai luat-o si ai pus-o pe laita, ea tot fierbe, e semn ca ai sa traiesti mult” (idem, 346).
in lupta impotriva agresorilor din afard, oala constituia un instrument redutabil in mana
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oamenilor, care puteau stivili astfel calea maleficiilor si a demonilor de tot felul: “in podul
casei pui patru oale de lut in tuspatru colturi si spui:

«Da ieu rastorn olu (da tét indarat),

Da ieu rastorn tite facaturile

Si tate tapaturile,

Si tote urile,

Si toti strigoii

Si broscoii,

Si Fata Padurii,

Sa se duca 1n codrii pustii...” (Liiceanu, 40).

Spre deosebire de vraji, practicile apotropaice se bazeaza pe acoperirea oalei, pe
intoarcerea acesteia, adicd pe anihilarea fortelor nefaste ce pot iesi din ea, asemeni demonilor
orientali sau spiridusilor, inchisi in sticle. Luzacienii spuneau ca dacd vaca nu avea vitei mult
timp, trebuia sa iei un catel negru si sa-1 pui intr-o oala noua, dupa care sa-1 ingropi sub grajd
(Toporkov, 1994, 19). O oala ciobita, ca si hainele vechi, caciulile puteau feri semanaturile de
vribii si de deochi (idem, 20). In Ucraina, Polonia: pentru a pacili strigoii se punea pe cap o
oald noud (idem, 18). La fel, se spune: “Cand cineva iti face farmece, rau, sa intorci toate
asupra casei aceluia cu gura: ciubere, oale etc. si apoi lasa-1!”; in impotriva fortei distrugatoare
a astrului nefast, “la lund noua sa intorci toate blidele cu gura-n jos”; de asemenea, “unde e
femeia lehuza, toate blidele se intorc cu gura-n jos, sd nu vie strigoaica” (Niculitd-Voronca,
162). Alteori exista o corelatie perfecta intre vas si vatra, ele fiind receptate ca un continuum
sacru: “Locul oalei, cand o iei de pe foc, de pe vatra, sa-l astupi, ca altfel ramai cu gura
cascatd la moarte. Sa nu te uiti in fundul oalei, ci da cu lingura de vrei sé afli dacd mai e ceva
in ea” (Zanne, IX, 346). Sa nu uitdm cd si demonii se pot ascunde in asemenea recipiente:
spiridusul, de exemplu, este tinut in cofa cu fusele (Muslea-Barlea, 179-180). Pentru ca
anihilarea fortei nefaste sa fie deplind, se impunea distrugerea vasului, in calitatea sa de
potential depozitar al energiilor malefice. In acest sens, ritualul de inmormantare era cel care
realiza un act de exorcizare a sufletelor neodihnite prin obligativitatea spargerii rituale a unei
oale la plecarea la cimitir, in clipa parasirii locuintei: “In alte parti, tot din Tara Romaneasca,
dupi ce se porneste mortul la mormant, se ia apd in oala cu care a fost scéldat, ca sa se sparga
toate neajunsurile, supiririle si si se inceteze a mai muri cineva din acea casi. in unele sate
din Bucovina (...) indatineaza romanii, nemijlocit dupa scoaterea mortului din casa, de a tranti
oala n care a ars lumina la capul mortului, de pragul casei cu o putere asa de mare, ca produce
un sunet deosebit. in multe locuri este iarisi datini ca acea oal si se spargd de pamant, ori in
locul unde mortul si-a dat sufletul, ori chiar la mormant, sau sa se umple mai intai cu cenusa si
apoi le sparge de unde a rimas si zicerea: «i s-a spart oala», adici i s-a frant viata, a murit. in
cele mai multe parti locuite de romani insa este datina ca oala cu care s-a turnat apa in caldare
spre a se spala mortul sd se duca inaintea lui, cand il duce la groapa si sd se dea de pomana
plind cu apd proaspatd, impreund cu o lingurd noua la vreun sarac” (Zanne, VII, 52-53). La
inmormantare, dupa sicriu era dusa o oald cu aghiazma, cu care stropeau mormantul; restul de
apa era varsat pe loc; oala, intoarsd cu gura in jos, era lasatd la capul mortului, pe mormant,
pentru ca pe lumea cealalta sa aiba din ce bea apa (Toporkov, 1994, 19). La cehi: pentru a
dormi bine (impotriva insomniei) oalele de pe masa era intoarse cu gura in jos (idem).
Sufletele inecatilor (la cehi) intrd in subordinea duhului apei, care le tine sub apa, sub niste
oale. Cand un suflet scapd din prizonierat, iese la suprafatd sub forma unei bule de aer
(Afanasiev, I1I, 1869, 262). in ceea ce priveste valentele malefice ale oalei, ele se contureazi
in numeroase credinte. De exemplu, Tnainte de inceperea postului se sparg multe oale, ca nu
cumva méancarea de post s nimereasca intr-o oald veche si sd se pangareasca. Multe legende
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spun ca ceramica, in semn de imitatie a creatiei divine, este facutd pentru prima data de diavol
sau de olar, care incearca sa-i dea creatiei suflet. De aceea meseria de olar este blestemata de
Dumnezeu (Muslea-Barlea, 476; a se vedea si credinta care spune ca ploaia este adusd de
olari).

Noaptea, in intervalul de timp favorabil lor, vrajitoarele utilizeazd in farmecele lor
cea mai mare parte a inventarului domestic. Astfel, se spune cé ele mananca de pe masa, daca
noaptea oalele nu sunt intoarse (Kastorski, 180). Procedee magice prin care poti sili
vrdjitoarea ce ti-a luat mana de la vaci sa vina acasd la tine sd-ti marturiseasca fapta cerandu-ti
iertare. Pentru aceasta “se ia urind de la jurinci si se fierbe, intr-o oala noud cu capac tot nou.
Tar vasele din casi toate trebuie intoarse cu gura in jos. In timp ce oala fierbe la foc vine
femeia care a luat mana si cere putina apa ca moare de sete. Daca nu-i dai plesneste, cici pe ea
o fierbi in oald. $i atunci e silita sd marturiseasca si sa promitd cd nu va mai lua mana de la
vacile nimanui” (Pavelescu, 1945, 68). Cand era utilizata apotropaic, impotriva luarii manei,
sau chiar in practicile de intoarcere, oala trebuia executata ritual, ea fiind mai degraba
depozitarul unui sume de puteri faste: “se pune intr-o oald noua, facutd cu mana stanga, se
toarnd peste ea diferite seminte si se ingroapa langa un izvor sau in ocol, pentru a-i veni mana
curand. Altii o pun intr-o oald cu cate trei sau noud boabe de piper, graunte de papusoi, de
grau, de usturoi, sau din toate semintele, cu timaie, un ac, un ou de puica neagra ouata mai
intai etc. — unii pun numai paine si sare — si le ingroapa in grajd, in locul unde a fatat vaca sau
la hotar, spunand cuvintele: «Cand se vor lua acestea de aici si se va face dugheana sau targ cu
ele, atunci sa se ia mana de la vaca»” (Pavelescu, 1944, 39-40). Pentru farmecele de dragoste,
exista ulcele speciale: “moasa sau o tiganca iscusita in astfel de trebi comanda la olar o oala ce
trebuie facuta inspre lund plind, pe care o unge pe dinauntru si pe dinafara cu unturd de lup
impuscat la o «stransurdy...” (Pamfile, 1998, 157). in drum spre biserica, daci cineva are atéta
urd pe unul din tineri, in unele satele se crede cé este suficient sa spargi in urma alaiului o oala
cu impuritati, ca cei doi se vor desparti. La cununie, rauvoitorii, pentru acelasi scop, fara sa fie
observati, in timp ce se schiteaza “Isaia dantuieste”, arunca printre miri oleaca de pamant luat
dintr-un mormant (ca protectie se utilizeaza paine sau grau; Chivu, 80). Nu numai spargerea
propriu-zisd, de catre vrajitoare, era un act nefast. “Cand ti-ar crapa blidele, fara ca sa le
atingi, sa te feresti, ca cineva fi-a dat. Tu ia blidul stricat si-1 pune in fata portii, langa taras, cu
farmaturi de paine si untdelemn, cd vrajba tot in capul celui ce ti-a dat se duce” (Gorovei,
1995, 21). Daci se stricd in timpul ospatului vreun pahar, apoi se crede ca va muri unul din
logodnici (idem, 148). Cand se rastoarnd un pahar cu vin se spune cd mortii vor sa bea
(Candrea, 1944, 72). Oala sparta sd nu tii, ca daca trece un soarece prin borta aceea sau vreo
musca, trebuie sd moard cineva din casd. Peste harb de oala vaca sa nu treacd, cici starpeste
laptele (Niculita-Voronca, 161). “Moasa ia casa si locul in care s-a aflat copilul, care pana
atunci s-a pastrat intr-o oald sau ciob, pune intr-insul trei fire de piper, trei de timaie, trei de
usturoi si-1 ingroapa intr-o bortita, de reguld sub prispd cu gura in sus, anume ca femeia ce 1-a
avut sa mai nasca si alti copii. Daca 1nsa se ingroapa cu gura in jos, femeia nu mai are alti
copii §i atunci e pacatul moasei, care 1-a ingropat astfel” (Marian-1, 1995 179).

Oala de lut era utilizata frecvent si in cadrul magiei meteorologice. La ucraineni, rusi,
polonezi: vrajitoarele furd luna, stelele, roua si ploaia si o ascund in oale si ulcioare
(Toporkov, 1994, 20). La ucraineni, ploaia poate fi provocatd cu roua adunata in zorii zilei de
Sf. Ton si pastrata in oala, dupa icoane (idem). Pentru a ploua, sunt udati, pe timp de seceta,
ciobanii, deoarece acestia, pentru ca hainele lor sa nu fie udate de ploaie, aduna apa de ploaie
in oale si o tin sub soba. Grindina loveste locul in care vrdjitoarea a ascuns o oald cu o fiertura
speciald. Pentru ploaie se agatau in gard oale de lut. Dacd ploua prea tare, femeia trebuia sa ia
oalele din pari. In timp de seceti se spirgeau ulcioare si oale de lut, erau furate si aruncate in
fantana (ibidem).
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3. Personificarea dorintei sexuale. Ursita demonica. Zburatorul

“Barbatul, femeia, flacaul se zice ca are lipiturd, atunci cand dimineata se scoala cu
vinetele (vanatdi) pe corp, fard puteri, zdrobit de osteneald. Se crede ci lipitura la femei vine
din zburator si anume din frica, dupa vreo sperietura” (Pamfile, 1910, 47).

Zburatorul este descris ca un spirit rau, ca un zmeu/balaur, care intrd noaptea pe cos
sub formd de sarpe luminiscent. De cele mai multe ori zburdtorul cumuleazd functiile unor
tipuri variate de duhuri specializate: el este, pe de o parte, personificarea dorintei sexuale, cu
toate predicatele pe care le poate dezvolta ea, dar si, pe de altd parte, personificare a
cogmarului nocturn: “Zburatorul chinuieste toatd noaptea pe femeia sau fata care are lipitura,
caci simte pe corp ca o mare greutate, muscaturi, ciupeli, gadilaturi” (idem). Zburatorul le
poate ataca nu numai pe tinerele fete, ci si pe tinerele mame: “Femeia maritatd naste copilul
mort: de aici Insemnétatea si cautarea celor ce stiu sd descante si sia scalde de lipitura”
(Teodorescu, II, 68). Rusii il asimileaza pe zburator stelelor cdzitoare, in urma aceleiasi
reprezentari comune, care subliniazd luminiscenta personajului. Astfel, sub infatisarea stelelor
cazatoare, duhurile necurate raspunzatoare de legaturi sexuale cu femeile singure sau tinerele
fete, patrund prin hornuri in casele acestora (Afanasiev, 1982, 274). Originea acestor demoni
incubi sau succubi este aflata de reprezentdrile populare in vechile legende referitoare la
caderea ingerilor. De atunci, se spune, “unii au ramas in cer, spanzurati cu capul in jos si cu
picioarele n sus; de aceea zice cd nu e bine sa te uiti, cand cade vreo stea din cer, caci stelele
acele sunt diavolii cei spanzurati, cad pe pamant” (Brill, 1994, I, 30). O imagine
asemanatoare, legata de luminiscenta caracteristici acestui demon poate fi surprinsd in
legendele romanesti despre originea licuriciului. Astfel, licuriciul s-ar fi nascut din
faramiturile unuia dintre ingerii pacatosi care au vrut sa rastoarne stdpanirea lui Dumnezeu
(Papadima, 14). Mai mult, intr-o altd varianta, ideea este dusa pana la capat: “O credinta ii
aratd pe licurici ca o fardma dintr-o alta stea, care nu era decat inger. Se indragostise intr-atat
de o pamanteanca, intr-unul din drumurile in care il insotise pe Dumnezeu in lumea noastra,
incat Prea Sfantul, care 1l prefacuse in stea, ca sa poata vedea pamantul, a trebuit sa-1 sfarame,
fiindca patima lui ameninta sd aprinda cerul” (idem, 14-15). Alteori, in stransa legatura cu
motivul revoltei ingerilor, se insista asupra caracterului activ al acestor stele malefice: “Afara
de aceste stele, mai sunt pe cer si asa-numitele stele céldtoare. Acestea (...) sunt zmei i
balauri, pe care Dumnezeu i-a pedepsit sa raticeasca pe sus, departe, prin locuri pustii, dar ei
nu asculta si cauta sa se apropie de pamant, ca sa vrajeascd pe oameni. Pentru ca ei varsa foc
pe nari cand trec prin apropierea pamantului, ei lasd dare luminoase, care brazdeaza cerul.
Uneori se lovesc intre ei, sau crapa de ciuda ca nu le-a reusit vraja. Se aude atunci un pocnet
si daca se duce cineva acolo, gaseste buciti din corpul sau sangele lor, sub forma unor pietre
negre. Acelea-s bune de leac si mai ales de vrdji. Fereste pe copii de sperietura si puse pe jar,
se afumd cu ele casele ca sd indeparteze duhurile rele” (Olinescu, 72-73; credinte
asemanatoare in legdturd cu obtinerea remediilor pentru afectiunile cauzate de iele, de
zburator).

Asa cum am mentionat §i in cazul strigoilor, frecvent se spunea ca zburatorul era de
fapt un mort demonizat, care revenea pe pamant din cauza unui exces de iubire (din partea lui
sau a perechii ramase in viatd). Adesea, pentru a scapa de zburator, se realizau o serie de
practici de alungare a acestuia prin crearea unei situatii imposibile. Femeia bantuita se aseza
pe prag si, in asteptarea duhului, Incepea sa-si pieptene parul. Cand acesta venea si o intreba
ce face, trebuia sa i se raspunda utilizdnd o “formula a imposibilului”: “Ma pregitesc sa merg
la nunta, se marita sord cu frate” etc. Duhul, uimit, ii spunea: “Unde s-a mai vazut sa se marite
sord cu frate?” — clipa in care femeia trebuia sa-1 demaste: “Dar unde s-a mai vazut ca un mort
sd moard, §i apoi sa Inceapa sa umble din nou?” — fapt ce il punea in deruta pe zburator (am
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vazut si in cazul duhurilor aerului o astfel de uimire nedisimulata a “naivilor” demoni).
Alteori, pentru a scapa de zburdtor, era nevoie sa se apeleze la descantece
specializate. Iatd un astfel de descantec-contra-vraja:

“Avrameasca,

Cristineasa,

Drégan,

Leustean

Si odolean,

Matraguna,
Sange-de-noua-frati,

larba ciutei

Si muma padurii.

Cum se sparge targul

(Cum se sparge Oborul),
Asa sa se sparga faptul

Si lipitura,

Si zburétorul,

Cum se sparg oalele,

Asa sa se sparga farmecele
Si lipitura,

Si zburatorul.

Cum se raspandesc raspantiile,
Asa sa se rasipeasca vrajele,
Si lipitura,

Si zburatorul” (Teodorescu, II, 68-69).

“Aceste plante si radacini sunt adunate de babe sau tigance, in luna lui mai, de prin
paduri si de pe cdmpuri. Cu apa neinceputa, in care sunt fierte intr-o céldare, se scaldd bolnava
in zilele de marti §i vineri pe timpul cand “se sparge targul” (in Bucuresti, Oborul), iar
scaldatura se atunca la raspantii, c-o oala mare, noud, in trei zile...” (idem, 68).

in incheiere, pentru a ilustra modificarile survenite in mentalitatea populard, dar si
pentru a iesi din spatiul mitic al lumii fantastice, vom reda marturia unui om al secolului
nostru, penduland intre credintd si demitizare: “Eram la jite in puste. Numa am vazut de la
temeteu unguresc ca sa radica o pard de foc pan aer catd Puste §i s-o bagat in padurea de su
dal. De-acolo nu l-am mai vazut. Atunci zicem ca-i zmau. Amu zac ca-s ceva gaze de
fermentatie de la mortii din cimitir” (Chita-Pop, 228).



104 ORMA. Revista de studii etnologice si istorico-religioase

Bibliografie

AFANASIEV, A.N., Drevo Zizni. Izbrannye stat’i, Moscova, 1982

AFANASIEV, A.N., Poeticeskie vozzrenija slavjan na prirodu, Moscova, 1, 1865, 11, 1868,
11, 1869

BAIBURIN, A K., Zilis¢e v obrjadach i predstavienijach vostocnych slavjan, Leningrad, 1983
BRIGGS, Katharine Mary, The Fairies in Tradition and Literature, Londra, 1967

BRILL, Tony, Legendele romanilor, vol. 1 — Cosmogonia, vol. Il — Fauna, vol. Ill — Flora,
Editura “Grai si suflet — Fundatia Culturala Romana”, Bucuresti 1994

BUTURA, Valer, Culturd spirituald romdneascd, Editura Minerva, Bucuresti, 1992
CANDREA, LA., Folklorul medical romdn comparat. Privire generald. Medicina magica,
Bucuresti, 1944

CARAGIALE, LL.-1, La hanul lui Manjoala, 2. Calul dracului, in vol. Nuvele, povestiri,
amintiri, varia, Bucuresti, Editura Minerva, 1975

CALIMAN, Ton, VESELAU, Cornel, Poezii populare romdnesti. Folclor din Banat, Editura
“Qrai si suflet — Cultura nationala”, Bucuresti, 1996

CEREPANOVA, O.A., Mifologiceskaja leksika russkogo Severa, Leningrad, 1983
CHITA-POP, Maria, Muntele miresii, antologie de *, Editura Dacia, Cluj-Napoca, 1991
CHIVU, lulian, Cultul grdului si al pdinii la romani, Editura Minerva, Bucuresti, 1997
DRAGOSLAV, loan-2, Pdcatul Ilui Adam, in vol. Povestiri biblice populare, Editura
Rosmarin, Bucuresti, 1994

EVSEEV, Ivan-1, Dictionar de simboluri si arhetipuri culturale, Editura Amarcord,
Timisoara, 1994

GHEORGHIU, Const. D., Calendarul femeilor superstitioase, Piatra-Neamt, 1892
GOLOPENTIA, Sanda, Desire Machines. A Romanian Love Charms Database, Editura
Fundatiei Culturale Roméane, Bucuresti, 1998

GOROVEI, Artur, Credinti si superstitii ale poporului romdn, Editura Grai si suflet — Cultura
nationald, Bucuresti, 1995

GRIB, A.V., Nekotorye elementy tradicionnoj duchovnoj kul tury s. Burmaki Dorogicinskogo
rajona, in vol. Poles’e i etnogenez slavjan, Moscova, 1983

KASTORSKI, Mihail, Nacertanie slavjanskoj mifologii, Sankt-Petersburg, 1841

KOLCIN, A., Verovanija krest jan Tul’skoj gubernii, “Etnografi¢eskoe obozrenie”, 3/1899
LAUGIER, Ch., Contributiuni la etnografia medicala a Olteniei, Editura Scrisul roméanesc,
Craiova, 1925

LICEANU, Aurora, Povestea unei vrdjitoare, Editura ALL, Bucuresti, 1996

LISTOVA, N.M.-2, Narody Svejcarii, in vol. Kalendarnye obycai i obrjady v stranach
zarubeznoj Evropy. Konec XIX — nacalo XX v. Letne-osennie prazdniki, Moscova, 1978
LURKER, Manfred, Divinitati si simboluri vechi egiptene. Dictionar, Editura Saeculum 1.0.,
Bucuresti, 1997

MARIAN, Simion Florea, Sarbatorile la romdni, 1-11, Editura Fundatiei Culturale Romaéne,
Bucuresti, 1994

MARIAN, Simion Florea-2, Nunta la romdni. Studiu etnografic, Editura “Grai si suflet —
Fundatia Culturald Romana”, Bucuresti, 1995

MARIAN, Simion Florea, Vrdji, farmece si desfaceri. Descdntece poporane romane, Editura
Coresi, Bucuresti, 1996

MAUSS, Marcel, HUBERT, Henri, Eseu despre natura i functia sacrificiului, Editura
Polirom, Iasi, 1997

MUSLEA, Ion, BARLEA, Ov., Tipologia folclorului. Din rdspunsurile la chestionarele lui B.
P. Hasdeu, Editura Minerva, Bucuresti, 1970



ORMA. Revista de studii etnologice si istorico-religioase 105

NICULITA-VORONCA, Elena, Datinile i credintele poporului romdn, adunate si asezate in
ordine mitologic4, 1, Cernauti, 1903

OLINESCU, Marcel, Mitologie romdneasca, Bucuresti, 1944

OLTEANU, Antoaneta, Ipostaze ale maleficului in medicina magicd, Editura Paideia,
Bucuresti, 1998

ORLOV, M.N,, Istorija snoSenija c¢eloveka s d’javolom, in vol. D javol, 1992

PAMFILE, Tudor, Sarbatorile la romani. Studiu etnografic. Sarbatorile de vard la romdni.
Sarbatorile de toamna si postul Craciunului. Craciunul, Editura Saeculum 1.0., Bucuresti,
1997

PAMFILE, Tudor, Sarbatorile de vara la romani. Studiu etnografic, Bucuresti, 1910
PAMFILE, Tudor, Dragostea in datina tineretului romdn, Editura Saeculum 1.0O., Bucuresti,
1998

PAPADIMA, Ovidiu, O viziune romdneasca asupra lumii, Editura Saeculum I.O., Bucuresti,
1994

PAVELESCU, Gheorghe, Cercetdari asupra magiei la romanii din Muntii Apuseni, Bucuresti,
1945

PAVELESCU, Gheorghe, Mana in folclorul romdnesc. Contributii pentru cunoasterea
magicului, Sibiu, 1944

PAVLOVA, M.R.,, TOLSTOI, N.I, Vereteno. Iz slovarja “Slavjanskie drevnosti”,
“Slavjanovedenie”, 4/1994

PROPP, V. 1., Raddcinile istorice ale basmului fantastic, Editura Univers, Bucuresti, 1973
RADULESCU-CODIN, C., MIHALACHE, D., Sarbdtorile poporului romén cu obiceiurile,
credintele si unele traditii legate de ele, Bucuresti, 1909

SADOVEANU, Mihail, Crdasma lui mog Precu, in vol. Opere, 2, Editura Minerva, Bucuresti,
1985

SANNIKOVA, O.A., Pol’skaja mifologiceskaja leksika v strukture fol ’klornogo teksta, in vol.
Slavjanskij i balkanskij fol ’klor, Moscova, 1994

SEBILLOT, Paul, Le Folklore de France, I, Le Ciel, la Nuit et les esprits de l'air, II, La Terre
et le Monde Souterrain, III, La mer, IV, Les Eaux douces, V, La Faune, Paris, 1984
SEVASTOS, Elena-2, Nasterea la romdni, in vol. Literatura populara, 11, Editura Minerva,
Bucuresti, 1990

SEVASTOS, Elena-1, Nunta la romdni, in vol. Literatura populara, 1, Editura Minerva,
Bucuresti, 1990

SLASCIOV, V.V., O nekotorych obscich certach ukrainskoj i serbo-chorvatskoj demonologii,
in vol. Simvoliceskij jazyk tradicionnoj kul tury. Balkanskie ctenija, 11, Moscova, 1993
STRAHOV, A.B., Kul’t chleba u vostocnych slavjan. Opyt etnolingvisticeskogo issledovanija,
Miinchen, 1991

TEODORESCU, G. Dem., Poezii populare romdne, Editura Minerva, Bucuresti, II, 1985
TOPORKOV, A. L., Gorsok. Iz slovarja “Slavjanskie drevnosti”, “Slavjanovedenie”, 4/1994
VASILIU, Al. Descdntece din Moldova, “Grai si suflet”, VI, Bucuresti, 1934
VINOGRADOVA, L.N., TOLSTAIA, S.M., Simvoliceskij jazyk vescej: venik (metla) v
slavjanskich obrjadach i verovanijach, in vol. Simvoliceskij jazyk tradicionnoj kul ’tury.
Balkanskie ctenija. 1I, Moscova, 1993

VINOGRADOVA, L.N., TOLSTAIA, S.M.-1, Andreev den’. Iz slovarja ‘“Slavjanskie
drevnosti”, “Slavjanovedenie”, 4/1994

ZANNE, luliu A., Proverbele romdnilor din Romdnia, Basarabia, Bucovina, Ungaria, Istria
§i Macedonia. Proverbe, zicatori, povatuiri, cuvinte adevarate, asemanari, idiotisme gi
cimilituri, cu un glosar romano-francez, Bucuresti, I, 1895, I1, 1897, I1I-V, 1900, VI-IX, 1901



