AC Acul este un instrument magic destul de des utilizat in practicile de
alungare a elementelor malefice, mai ales pentru cd era la Indeméana tuturor si,
de asemenea, pentru cd slujea cel mai bine obiectivelor magiei contraofensive
(spre deosebire, de exemplu, de cutit i topor, care semnificau mai bine
latura nefastd a magiei, fiind extrem de utilizate mai ales in vraji).

Este foarte raspandit obiceiul de a pune intre hainele copilului un obiect
din fier; ca succedaneu al fierului, acul indeplinea la fel de bine rolul de
apotropeu : ,,In leagdnul copilului pun un ac, mai ales sub pernd, un foarfece.
Roménca nu lasa niciodatd copilul singur in casa, farad sd puie langa el in
leagan fier ori cutitul, foarfecele (...), orice are la Indemana de fier, sfredel,
dalta, frigare ori de nu, cel putin un ac* (Ciausanu, 285). De asemenea,
fierul apérea frecvent in practicile de protectie a animalelor din gospodérie
atunci cand exista pericolul luirii laptelui, a manei acestuia: ,,In Basarabia,
se ia 0 coaja de ou, se pune in ea tot felul de seminte, zicand: «Cand se va
lua mana campului, atunci sa o ia pe a vacii» . Oul se Ingroapd in ocol,
infigindu-se in el un bat de alun in inima caruia s-a infipt un ac, zicand:
«Cand va trece franghia corabiei prin urechile acului, atunci sa ia mana »*
(Pavelescu, 1944, 41). La rusi, cel mai raspandit mijloc de protectie impotriva
farmecelor este acul. Pentru a anihila puterea unui vrajitor, este suficient
sd-1 agdti un ac in haind; mai mult, dacd, dupd ce ai strdpuns imbracamintea
suspectului, scoti acul si-1 infigi cu urechea In sus In usa casei respective,
vrédjitorul nu mai poate iesi din casa atat timp cat acul se afla infipt In uga
(Novicikova, 269). O practica aseménatoare apare si la romani: ,,Cand 1ti
vine un strigoi 1n casi si daca vrei sd-1 cerci de-i strigoi, pune un ac fara
ureche in ugorul usii din afara, cd tot va merge pan’la prag si s-a Inturna;
si pan’ ce nu-l vei lua, nu se va putea duce, se teme* (Niculid-Voronca,
579). In mod similar puteau fi vazute si duhurile aerului, personificari
ale unor fenomene meteorologice (vant, vdrtej, balauri etc.): ,,De multe
ori nu putem sti daca e sau nu balaur in nor. Ca sa ne convingem despre
aceasta, sd stdm cu fata catre norul in care credem ca e balaur si sa ne
fmpungem cu un ac in mijlocul pieptului: de va fi balaur In nor, atunci
vom vedea cum plesneste repede cu coada in toate partile, cd balaurul
simgeste intepatura acului* (Gherman, 138).

In practicile magice ofensive, mai ales In vrédjile de ursitd, acul era un
instrument utilizat ritual Intr-un complex de practici si elemente. Astfel, se
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spunea: ,,la din brau de noua ori pe ac, dupi care asterne braul cu ac cu tot
pe prag, batand peste el noua matanii, fara nsd 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 si te vaz»“(Gheorghiu, 10).
Evident, vrajile nu erau facute numai pentru a ajuta, pentru a favoriza pe
cineva. Fra foarte raspandita credinta care spunea: ,,Ace de visezi, sunt
junghiuri, sunt farmece* (Niculita-Voronca, 579). Asa c4, in afara puterii
deosebite, de influentare a ursitei, de grabire a implinirii acesteia pe care o
aveau obiectele de metal, In cazul nostru acele, acestea erau folosite si in
scopuri intentional malefice, in farmece de dragoste prin care se rupeau
legaturi, cdsdtorii etc.: ,,Cu ac sau bold se poate lega un bérbat. Daca are
o femeie ciudi cd a pdrasit-o si se insoard cu alta, cand sta el la cununie
indoaie un bold si incé de-1 arunca intr-o apa ca si nu-1 mai gaseascd, e
nenorocit pentru toatd viata —, dar de-1 stringe si apoi il indreapta — se
Insdndtogeaza* (Niculitd-Voronca, 579).

— apotropeu;, farmece; magie; obiecte magice; practici magice

ADUSATURA , Adusitura e orice boal adusa in casa prin farmecele
sau vrdjile unui dugman. Un rol de cdpetenie in vrajitorie, cAnd e vorba sa
se trimitd boala in casa cuiva, il joaca broastele, socotite drept creaturi si
unelte ale diavolului® (Candrea, 1944, 176). Se spune: ,,Dacé-ti intrad
broasca In casd e semn cd cineva ti-a trimis-o cu farmece. Atunci trebuie
cu un bag s-o dai afara si sa zici: «Du-te la cine te-a trimis, céci la noi nu
esti primitd. Cu ce te-a trimis, da-i lui si de capul lui sé fie» (idem).

Existenta acestui tip de act magic se bazeaza pe caracterul intentionat malefic
al practicii puse In practicd de actant. Spre deosebire de facidtura si
arunciturd, 1n care accentul este pus pe cel care realizeazi concret farmecul,
adusdtura reprezinta o ipostaziere a rezultatului actului magic respectiv:
vinovat este, desigur, si cel care l-a generat, dar adevaratul pericol este
prezentat de agent, de cel care, prin contagiune, transmite efectiv maleficiile
destinatarului. in plus, adusatura augmenteazad puterea nefastd a
fermecatorului: aruncatura, faptul etc. pot si nu-si atingad scopul; cand
1nsa este vorba de adusatura, inregistram nuanta de act Tmplinit, realizat;
destinatarul are in general un rol pasiv: el priveste oarecum neputincios
invazia maleficului, desi multe dintre practicile magice contracarante se
bazeazd tocmai pe veghea necontenitd pentru a surprinde momentul
intruziunii, atunci cAnd se mai poate actiona asupra farmecului , returnandu-1
celui care 1-a trimis. In acest caz putem vorbi din nou de ambivalenti: ceea
ce este adus este intors din drum, este aruncat, este trimis 1napoi, deci
adusatura se transforma In aruncaturd. De aceea este greu de trasat o granifd
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precisd intre tipurile concrete de practici magice, sensul actiunii
malefice putind fi oricand schimbat. Aceastd schimbare a polaritatii
a fost la rAndul ei surprinsd de numeroase povestiri, unde a capatat
contururile unei adevarate lupte purtate intre doi vrajitori, fiecare
incercand sa anihileze farmecele trimise de celalalt: ,,Tata o murit
din farmece. Ne-am facut casd si mama o pus mazare pana la Marta.
Si gdinile Martei au stricat mazarea. Mama o pus steregoaie §i or
murit §i gainile. Marta o ficut cu dracu i mama o Intors maiturile si
o cazut barbatul Martei mort. Marta o ficut atunci boscoane de-ale
ei cu oase de mort si cu par de 1-o vréjit sd «cloceascd» sapte ani. Si
cand s-or implinit sapte ani, marhale noastre or Inceput si zbiere in
poiatd, In timpul noptii. Tata s-o nimerit atunci sd iese afarid. Eu
dimineata le dau mancare la vaci; un vitel 1-am gasit mort. Viu iute la
tata si 1i spui. «S-or fi culcat vacile pe el!?» «Cum sa se culce, ci s-o
culcat dincoace!» L-am tdiat. Tata in dupd-amiaza aceea n-o mai
mancat nimic, i-o intrat ,,aeru® (duhul) cand o iesit in puterea noptii
afara. Dupa-amiaza o luat un «cioc» de «tenchiu» (stiulete de porumb)
si o inceput a-i tremura mana. Mama ma cheama de afara si-1 intreb:
«De ce-ai strans de tenchiu asta?» «Eu nu stiu!» Dupa cateva zile o
murit“(Pavelescu, 1945, 59-60).

— farmece

AER; DUHURI ALE AERULUI Dubhurile aerului, in calitate de
personificari ale acestui element, cunosc o bogata varietate de reprezentari,
care se pot reduce la doud, esentiale: (a) personificiri —ale miscéarilor
curentilor de aer, ale influentelor (nefaste) pe care la au acestia asupra
oamenilor (cp. art. balauri, vant, vantoase — sau alte elemente ce corespund
magiei meteorologice); (b) personificdri ale raului generalizat, localizat in
aer (iele, rusalii, vile, etc.)

Vom aborda numai cel de-al doilea aspect al ipostazierii vazduhului, cel
marcat de nediferentierea maleficului, de invazia acestuia in cele mai
profunde cotloane ale spatiului aerian. Trebuie retinut ca ne aflam in fata
unui act de populare a unui anumit teritoriu de actiune de citre puterile
malefice (aerul), si nu de personificari — manifestari concrete ale unui
domeniu cosmic conex (adicd fenomene meteorologice). Vom incerca sa
surprindem aspectele caracteristice spiritelor eoliene, in calitatea lor de
activizatoare ale energiilor nefaste ce se afld la granita cu universul uman.
Cd aceste duhuri nu sunt stapane depline ale domeniului pe care il populeaza,
observidm din diferite credinte din care rdzbate o puternica nota de fatalism,
de predestinare, cdreia i se supun pand si puternicele spirite ale aerului
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venite pe lume tocmai ca urmare a incalcérii unei interdictii : ,,lar fetele
acelea (care au baut apa vie a miticului Alexandru Macedon) toate s-au
prefacut in iele sau soimane si umbld in trei pérti din lume, avind fiecare
ocupatia ei. Trei iau vinele de la oamenii pe care 1i pocesc, trei fac de
dragoste si de urdt, iar cele mai mari se ocupa cu ursitul copiilor (Olinescu,
441). Mai mult, faptul ca ele sunt numai niste intrusi in elementul pe care
1l insufletesc si cu care se identifica este surprins in credintele ce povestesc
despre rarele (la date extrem de precise) intilniri ale duhurilor-surori:
»Aceste 9 soimane sau iele au fiecare lucrul lor si nu se-ntdlnesc decat o
data pe an. Cand se-ntalnesc, de bucurie ca s-au revazut, fac o hora indracita
si joacd invartindu-se ca niste nebune* (idem).

Asa cum se intdmpla si cu cele mai multe dintre duhurile apei, cu care
duhurile aerului se identifica de multe ori (a se vedea frecventa lor localizare
in preajma cursurilor de apd, la umbra copacilor de pe malurile raurilor
etc.), marca distinctivd dominanta este blestemul. Si ielele, rusalki, inecatii
etc. sunt blestemati pentru ca au incalcat reguli mai mult sau mai putin
sacre (de la simpla infractiune de furt, sanctionatd exemplar pentru a se
consolida minima moralia a comunitatii respective, pana la ofensa suprema,
care este sinuciderea, renuntarea la propria viata).

Prin infatisare, comportament si timpul in care isi fac aparitia, duhurile
aerului se apropie foarte mult de reprezentirile duhurilor mortilor. /elele
(soimanele, rusaliile etc.) sunt ,,numai niste naluci in chip de femei tinere
si vesele® (imagine falsd, creatd din cauza jocurilor si a dansurilor, a
petrecerilor pe care le incing in cele mai multe dintre povestirile referitoare
laele). Viata vesnica, ,,tineretea fara de batranete* de care se bucurd spiritele
nu este de dorit; bucuria pe care si-o manifesta atunci cand, rar, se intalnesc
este o marturie a ,,capcanei‘ In care au cazut tinerele fete cand s-au hotarat
sa incalce tabuurile respective, pentru care au fost pedepsite printr-o
condamnare la un exces perpetuu. Timpul specific de actiune, inainte de
miezul noptii, horele nebunesti invartite la lumina lunii, precum si aparitia
lor anuald pe pamant le confirma statutul de ne-fiinte, de prezente nefiresti,
din lumea cealaltd. La fel se spune si despre permisiunea populdrii acestui
spatiu: ,,Numai ingerilor din cer li-i slobod si strabata vazduhul precum si
sufletelor celor raposati, care totusi au a se opri In cele doudzeci si patru de
vami ale vazduhului finute de diavolii care au ramas spanzurati acolo, dupa
izgonirea lor din cer. Incolo, cu vrerea lui Dumnezeu, niménui!“(Pamfile-3,
1916, 2). Dar cele mai evidente trasaturi ce le apropie de lumea mortilor,
de virtutile instituitoare ale acestora, sunt, fard indoiala, cele de ursitoare
(stabilirea destinului nou-nascutilor, acordarea de haruri muzicale tinerilor,
ursirea negativi= blestemare a profanatorilor etc.), de instrumente ale puterii



5 AJUN

divine, trimise pe paméant intr-o campanie de pedepsire sau de veghere a
ordinii cosmice (pe care fostele pamantene au incalcat-o): ele zboara pe
deasupra caselor unde au de pedepsit pe cineva; iau mintile celor care le
privesc; ursesc nou-ndscutii sau ,,pedepsesc pe vreun om, care le-a facut
rdu. Atunci ielele se apropie de om, 1l incinta cu cintecele lor frumoase si
atat de dulci, si de legdnate, incat 1l adorm in visuri minunate. Pe urma
joaca o hord indracitd in jurul lui, blestemandu-l fiecare cum fi vine la
indemana: ori sd i se lege limba, ori din minte sa-si sard, ori pocit s ramana‘“
(Olinescu, 443).

Sufletul, in reprezentdrile populare, este chiar suflarea (anemos, animus,
suflu, ,,vant* > ,suflet, viata“). Incd un argument: des intdlnite sunt
credintele care spun cd ielele 1si au masa sau casa la streagina —a se vedea si
credintele ce mentioneaza prezenta sufletului dupa moarte, dupa ce a parasit
trupul, la streasina, la fereastra: ,,Sufletul (...) se aseazd si se odihneste
intr-un colg al odaii, sus pe 14ngd grinda. lar cind da de fereastra deschisa,
zboara afara“(Olinescu, 491). ,,Indatd dupa moarte, sufletul se aseazi la
streagina casei, pe panza albd a steagului infipt acolo, pAna la Inmormaéntare,
pana se matura casa“(Pamfile-1, 1916, 209). ,,Dupa ce moare omul, sufletul
sta in streagina casei 3 zile. Dupa 3 zile, el pleaca prin toate locurile pe
unde a umblat in viatd“(Fochi, 246). In aceasta directie se incadreazd
obiceiurile practicilor funerare de a deschide fereastra camerei In care
,.si-a dat sufletul® cineva, pentru ca sufletul rdposatului si poata sd zboare,
sa plece; se mai credea ca sufletul mortului putea zbura numai printr-o
deschizatura speciala facuta in acoperig (Ciausanu, 141).

— aruncdturd; cosmar; elfi; fapt; farmec; gnomi; mdiestre; rusalki;
samovile; suflet; soimane

AJUN  Ajunul unei sarbatori, ajunul unei zile neobignuite din sdptaméana
etc. este marcat tocmai prin prisma proximititii termenului ce imprima
nota de sacru, de activizare a puterilor cosmice; el este, prin definitie,
granita temporald, este momentul In care se produce ruptura, trecerea de la
timpul profan, obisnuit, la timpul sacru, exceptional. Mai mult, chiar si
obiceiurile de trecere sunt puternic marcate de teama de a nu se Intdmpla
ceva neprevazut in ajunul ceremoniei definitorii: de aici tabuurile ce vizau
comportamentul femeii inséarcinate, al viitorilor miri, al celor care erau
supusi unui rit initiatic oarecare. Asemenea riscurilor pe care le presupunea
o trecere, o traversare spatiala (temerile deosebite la trecerea unui pod, a
unei raspantii etc.), depasirea barierei temporale se putea realiza, evident,
dar mereu sub semnul pericolului, al necunoscutului.

De aici si valorizarea ambivalenta a acestui moment: ajunul Anului Nou,
al Pagtelui, al Sf. Gheorghe, al Sf. Andrei etc. sunt momentele in care se
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activizeaza fortele malefice, dar si o posibilitate de a dobandi puteri
supranaturale, de a accede, macar pentru o clipd, la realitati neinchipuite: acum
oamenii, in urma unui ritual complex sau accidental, puteau intelege graiul
animalelor si al pasarilor, puteau cunoaste plantele magice, 1si puteau Indeplini
dorinte mult asteptate etc.
In ajunul marilor sirbatori se desfdsurau obligatoriu riturile magice cu valoare
oraculara, prin care se incerca aflarea destinului propriei persoane (a ursitului,
a starii de sanatate, a cahta];u si cantitatii recoltelor din viitorul an etc.): ,,In
ajunul Sf. Vasile pun unii séteni cate 12 cepe scobite, in care pun cite putind
sare si le Ingird la rdnd, dand la fiecare numele unei luni de peste an si In
dimineata de Sf. Vasile observa cepele, si in care gaseste ap4, zic cd acea luna
va fi ploioasd, si n care nu, secetoasa™ (Fochi, 254).
Vom exemplifica semnificatia ajunului ca element de cotiturd n ordinea
temporald prin intermediul citorva practici foarte cunoscute in societatea
traditionald. Sarbatoarea Sf. Andrei (,,cap de iarnd®, deci Inceputul unui
nou sezon) este unanim cunoscutd ca o perioadd de maxima activizare a
supranaturalulm malefic, ca o0 invazie a acestuia (sub forma strigoilor, a
varcolacilor si a lupilor): ,,Inceputu toamnei nu e la Sf. Marie, cum zic
unii, ci de Ziua Crucii; atunci vine toamna. Si iarna tot asa zic unii ca vine
dupa Sf. Dumitru, da nu-i adevérat. Sf. Andrei e cap de iarnd, ca atunci
coboara lupii din munte!* (Bernea, 179).
Pentru ca usturoiul era apotropeul cel mai eficient in lupta impotriva acestor
duhuri (atunci se ungeau cu usturoi usile si ferestrele, hornul, animalele
etc., era si firesc sd apard nevoia de protectie a acestui instrument redutabil:
de aici obiceiul cunoscut sub numele de pdazirea usturoiului. ,in ajunul Sf.
Andrei se aduna flacaii si fetele, stau toatd noaptea si pazesc usturoiul®,
pentru ca, ,,daca cineva furd usturoiul, peste an vor fi atacati de fiare*
(Fochi, 16-17). O astfel de practica apotropaicd se desfasura si in momentul
de trecere in noul an, adicd In seara Sf. Vasile: ,,Incepe apoi a unge usorii si
pragurile casei cu usturoi(...) Asemene unge pragurile si usorii grajdurilor si
ale surilor; apoi, In forma crucii, unge toate animalele si in urma pe sine si
toatd familia. El crede cd astfel in decursul anului viitor va fi scutit de
apropierea lui Bata-1-Crucea i a strigoaicelor, care umbla pe la casele
oamenilor ca sd ia mana de la vaci®“ (Marian, 1994, I, 5).
in situatiile in care se incerca ,,fortarea mainii* destinului, de a afla Tnainte
de vreme informatii ,,secrete”, ce nu erau la indeména profanilor,
indrazneala nepermisd era aspru pedepsita: ,,Tot intr-aceasta noapte de Sf.
Vasile sau de Anul Nou cred romanii cum ca toate vitele vorbesc ca si
oamenii si cd 1n acel timp cand vorbesc ele nu e bine si le asculti. Cel ce le
asculta e pedepsit cu moartea® (Marian, 1994, 1, 7).
— Anul Nou;, koliada; trecere
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ALUN Unele plante erau consacrate, o data cu potentarea insugirilor
benefice ale lor. Despre alun se spunea cd Infloreste si se scuturd in noaptea
de Ispas. Florile si crengile alunului culese in aceasta zi sunt deosebit de
importante, caci sunt bune de leac pentru mai multe boli: ,.in noaptea de
Iniltarea Domnului (Ispas) se duc flaciii si fetele mari prin alunisuri ca sa
culeaga flori de alun, care infloresc si se scuturd in aceeasi noapte. Florile
acelea sunt bune de facut de dragoste si de de leac*(Gorovei, 1995, 7).
Alunul este cunoscut ca avand un ascendent fara precedent asupra sarpelui
(si de aceea apare frecvent in practlclle magice care-1 au ca erou
principal). Intr-o legenda etiologicd roméneasca aflam o explicatie data
utilizdrii acestei plante in acest scop: ,,Intr-o dupa-amiaza, cand copilul
Isus se culcase si adormi linistit, Maica Domnului se gindi sa se duca
in pddurea apropiatd pentru a culege fragi. Stia cé-i plac copilului si
plecd numaidecat; cind s-o scula copilul, sa se bucure.Cum ajunse in
padure, zari intr-un loc niste fragi de o rara frumusete. Dar cand se apleca
sa le culeaga, sari prin iarba o viperd. Ea se sperie, lasa fragii si fugi de
acolo. Dar vipera, dupd ea. Atunci Maica Domnului se dosi dupa o tufi de
alun si stitu acolo pana ce vipera se Indeparta. Apoi culese fragii si cind se
Tnapoie acasd, se gandi la alun si zise: «Cum mi-ai fost mie acum de adapost,
asa sd fii si in viitor de folos oamenilor». De aceea din vremile cele mai
vechi o ramurd de alun este cel mai sigur talisman impotriva serpilor si
a altor dihanii care se tarasc pe pamant“ (Brill, 1994, II, 42-43).
Relatérile populare romanesti spun 1n repetate randuri ca orice descantatoare,
fermecatoare sau vrdjitoare, cand vrea sd descante de muscdtura sarpelui,
sa facd de dragoste sau de ursita, foloseste unul sau trei bete de alun (apa
descantata cu trei nuieluse de alun ar fi, astfel, un leac imbatabil impotriva
muscaturii de sarpe). Un descantec roménesc de muscaturd de sarpe
indica explicit leacul ce trebuie folosit pentru a scipa nevatamat: ,,Sarpe,
serpalau,/ De ce 1-ai muscat pe (cutare)?/ Pentru cd m-a calcat./ Si-n ce ti-e
leacul?/ Intr-un cutit de gasit,/ Intr-un ban de argint,/ Intr-un bat de corn,/
Si-ntr-unu de alun*“(Candrea, 1944, 353).

Medicina populara utilizeaza si leacuri demonice Tmpotriva muscaturii
sarpelui. Astfel, pe langa folosirea unei nuiele de alun, se mai recomanda
sd se numere o banitd de mei sau malai (un fel de sarcini imposibila pe
care era obligat s-o rezolve, indirect, duhul bolii); se mai spunea, de
asemenea, cu convingere cd, dacd cel muscat bea apa naintea sarpelui,
acesta moare ; in sfarsit, daca omul fuge inspre soare, va scapa cu siguranta,
caci acesta il orbeste pe nepoftit (Muslea-Barlea, 288). In alte descéntece,
alunul —1n calitate de instrument esential de vindecare a muscéturii sarpelui
— aparea la dimensiuni cosmice; pentru a potenta forta magici a acestuia,
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pe langa rostirea cuvantului care-l denumea, se apela la un ritual paralel,
centrat pe plantd: ,,Contra muscéturii de sarpe, baba, descintand cu o crengutd
de alun, zice: «S-a suit Gargalau intr-un alun;/ Alunul s-a uscat/ Si Gargalau
a crapat,/ Si (cutare) s-a dezumflat/ Si a ramas curat, luminat,/ Cum
Dumnezeu 1-a lasat»“(Gorovei, 1990, 180).

in cazul descantecelor-exorcisme, alunul apare din nou 1n calitate de remediu
esential, care 1l inspaimanta si 1l alunga pe sarpe: ,,Cu apa neinceputa in
care se pun mugurii de alun se descanta si se spald cu ea pentru muscaturd de
sarpe; tot pentru muscatura de sarpe se spala bine cu zeama fiartd din frunze
de alun si se descantd dupa ce se fac din 3 frunze de alun 3 chiti (buchete) cu
care se trage peste muscatura zicand:« Sarpe galben,/ Ce-ai umflat,/ Ce-ai
veninat?/ Cu bat de alun,/ Care ti-i nagul tau al bun,/ Te-am ucis, te-am
despicat,/ Capul ti l-am crapat,/ Cu frunza lui te-am descantat,/ Cu zama ei
te-am spalat/ Si de la (cutare) te-am stricat,/ Amin»“(Leon, 22).

Pe langd functia de tdmaduire a muscdturilor de sarpe, deci exclusiv
medicala, alunul apare mentionat si in practici apotropaice ce vizeaza alte
tipuri de spirite malefice. Caduceul zeului Hermes este, la randul lui, o nuia
de alun daruita de Apollo, nuia pe care s-au asezat ulterior doi serpi. La
romani, nuiaua de alun, utilizatd cu precidere de solomonari In magia
meteorologica, este si ea numitd ,,nasul sarpelui®. Tot cu un bat de alun
trebuia rupt, pe furisg, varful legendarei ierbi a fiarelor. Romanii cred ca
duhurile rele se tem de puterea nuielelor de alun, evitdnd casele la intrarea
carora, rezematd de perete, este lasata o astfel de nuia. Tot din alun era
facut si steagul cdlusarilor. ,, Tineretul din Transilvania 1si face in seara de
Sf. Gheorghe buciume si fluiere din coaja de richita si de alun si cu acelea
pdrandeaza satul facind larma®, pentru a-si asigura protectia in fata
vréjitoarelor (Marian, 1994, II, 262). Sub numele de ,,colindele®, copiii
utilizau bete (nuiele) din lemn de alun in timpul colindatului ritual din
Ajunul Créciunului, pe care, 1n final, le infigeau In morminte, 1anga cruce
(de ele se sprijineau sufletele mortilor la deschiderea mormintelor; Ghinoiu,
1997, 49). Vrajitoarele célatoreau pe toiege de alun si tot cu ele tin de frau
spiridusii si duhurile rele. Cu niste bete de alun si 1n pielea goala vrajitoarea
satului se ducea langa iaz ca sd aduca (sau sd opreascd) ploaia i grindina
(Niculae, 82, 84).

In practicile de luare a manei vitelor, a laptelui, batul de alun este esential.
In Ardeal se spunea: ,,Alte vrajitoare ating numai ugerul vacii cu o nuia de
alun sau cu un sdculet, zicind: «Eu dau cu saculetul, dracul da cu batul, eu
trag la mine laptele ce vine si cel ce raméane tot la mine vine, céici asa doresc
si asa voiesc toti stapanii de sus si de jos. Ramadi cu bine, ci laptele dupa
mine vine si-n titele la vaca mea, dupa dorinta mea se va imprastia» .



9 ALUN

Dupa aceasta se Intoarce acasa fard sa o vada cineva si se apuca de muls®
(Pavelescu, 1944, 60). Tot in calitate de instrument magic, alunul este
utilizat Intr-o practicd diferita, in care rolul principal este jucat de actul
magic in sine, pe baza principiului similitudinii: ,,Se ia duminicad dimineata,
cand toacd popa la biserica, o oala de lapte si o torni in strecuratoare. lesi In
prag cu trei vergi de alun si trei fire de urzicd i bati strecurdtoarea zicand:
«Nu bat strecuritoarea, ci bat pe acela care mi-a luat mana de la vaca, sa-1
urzice la inimd, sd vie laptele inapoi la vaca»‘“(idem, 68). Ambivalenta
naturii demonice, observata si in credintele de mai sus, apare manifestata si
in cadrul practicilor opuse, cu caracter benefic, de obtinere sau de sporire a
manei (am vazut cd alunul putea fi folosit atat de fortele malefice, cat si de
oameni, in lupta impotriva acestora): ,,in Bucovina se obisnuieste s iei un
bag de alun cAnd tuna mai Intai, sd-1 vari in pamant si sa-1 lasi trei zile. Apoi
sa-l arzi, sa-1 pisezi si sa-1 dai in mancare la vaci, cédci atunci cand tuna inti,
pamantul se umple de toatd mana‘“ (idem, 45). Ca un adevarat instrument
de luptd impotriva demonicului, alunul era utilizat si in practicile de
»Schimbare* a copiilor. Credintele a numeroase popoare atestd un numar
mare de mentiuni referitor la intentia si, pana la urma, reusita duhurilor
rele de a schimba copiii oamenilor, sanétosi, frumosi, cu proprii lor copii.
Evident, intr-o astfel de situatie, oamenii Incercau si-gi recupereze copiii
furati, fiind Ingroziti de posibilitatea de a trdi pentru toatd viata aldturi de
un monstru, aga cum era, conform reprezentdrilor, progenitura supranaturala:
,» Copilul mic, pana nu-i botezat, nu se lasd singur in casa si pe Intuneric;
cum asfinteste soarele, trebuie sd ardd neintrerupt lumind in casd, pana
dimineata, ci-1 schimba Necuratul si-1 pune pe al siu in loc. Copiii schimbati
au capul mare, cd nu si-1 pot tinea, cade 1n toate partile; sunt slabi, Tnsirati
si cu picioarele moi; nu pot umbla si nu pot vorbi, cine stie pana la cati
ani“ (Niculitd-Voronca, 513). Sa vedem ce puteau face oamenii pentru
a-si recupera copilul schimbat: ,, Oamenii au Invatat-o (pe mama copilului
dispdrut) sa ia canepa de vard Intr-o zi de la amiazi-zi §i s-o toarcd, sa
teasd o bucdtica de panza si sd-i coasd pani la miezul noptii camasd. Cu
aceea sa-1 Tmbrace. Dupa aceea si ia doua nuieluse de alun, crescute in acel
an, sa se ducd pand la al noudlea hotar si sa-I batd (pe copil) cu ele. Ea asa
a facut. Copilul a inceput tare a tipa si a venit mama lui, cu copilul femeii,
mare de sapte ani. «Nu-1 bate, cd eu pe-al tdu nu l-am batut», zice ea. A luat
copilul ei si s-a dus*“(idem, 513-514).

Actul ritual imperativ al batutului cu o nuia de alun este surprins si in
practicile de aflare sau de chemare a ursitului: ,,Fetele bat in cotet ori 1n
argea c-un bat de nuc si de alun, ba chiar cu unul de artar, zicand:«Tu, bat
de alun/ S& mi-1 ardti maine/ Venind ca un nebun,/ Cu cidramida-n san!/ Si
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tu, bag de nuc,/ Ca p-un haiduc!/ Iar tu, bat de-artar,/ Ca p-un armasar!/
Sé-1 vad secerand la grau,/ Pana-n brau,/ Si eu culegand la canepa/ ca o
pasarica» (Radulescu-Codin, Mihalache, 9)

AMIAZA; MIEZUL ZILEI; MIEZUL NOPTII; DUHURI ALE
AMIEZII Camomenttemporal, este un moment de maxima sacralizare,
fiind ipostaza temporald a rupturii, a dezechilibrului din continuumul
noapte-zi (doudzeci si patru de ore). Miezul zilei si miezul noptii, acestea
erau inceputurile noului timp, al calendarului diurn, respectiv nocturn. Ca
orice Inceput, si acestea se supuneau interdictiilor firesti, impuse de trecerea
intr-o noua stare, fiind o expresie plastici a momentului In care totul era
posibil, firescul era alungat la hotarele necunoscutului, iar duhurile raului
stapaneau triumfatoare peste impéaratia binelui. ,,Adancu noptii e dupa ceasu
12. Atunci umbla duhurile rele, umbla pana spre mijit, cAnd incep si cante
cocosii; asta-i aga pe la trei si jumdtate. Adancu noptii e intunerecu, e
Necuratu. Sunt oameni care fac farmece sau prind puteri in miezu noptii.
Agtla si-au vandut sufletul” (Bernea, 187). In Austria, se spune ci de treci
prin sat intre orele 11 si 12, In noaptea de Sf. Ion, si te speli cu apd din trei
fantani, vei vedea cine are sa moara in anul ce urmeaza (Frazer, 1980, V,
11-12). Un astfel de moment malefic este si amiaza: ,, Necuratul zice céd e
blestemat de Dumnezeu, ci el ziua nu are sa umble, numai cit un ceas,
drept la amiaza-zi; ceasul acela Inseamna o minuta, e a lui, cand std soarele,
cd soarele de amiaza-zi sta doua ceasuri (doua minute) si noaptea, dupa ce
asfinteste soarele, pAnd la miezul noptei, are putere 12 minute; atunci, de te
nimereste, te poceste. Dar nu 12 minute in sir, ci din timp In timp*
(Niculita-Voronca, 485). ,,Soarele numai la amiaza drept se odihneste, atita
cat ai clipi din ochi, atita e odihna lui, si apoi cat e ziua si noaptea de mare
tot merge si merge(...) De aceea cand soarele e la amiaza, trebuie si omul
atunci si se odihneasca, e pacat sd lucreze* (Ghinoiu, 1997, 224). O
credintd asemdnatoare este Intalnita si 1n alte parti: locuitorii din preajma
ecuatorului (unde la amiaza umbrele sunt mai mici sau lipsesc cu totul) se
feresc sa iasa din casd la amiaza, ca nu cumva sd-si piarda umbra, sufletul
(Frazer, 1980, II, 121). in alte situatii, puterea malefica a respectivului
moment temporal atingea intensitdti dramatice atunci cand cépdita
materializare sub forma unui personaj mitic specializat: ,, Ceasurile cele
rele sunt niste duhuri de noapte care pocesc pe cei ce le ies in cale. Ele
umbla prin viazduh. Zborul lor se cunoaste dupd un soi de tiuit. Multi cred
ca atunci cand 1ti tiuie urechile trece ceasul rdu si cautd sa te poceasca. Daca
prinzi de veste si-ti faci cruce la ureche, nu-ti poate aduce nici o vatamatura“
(Pamtfile, 1916, 265). O putere maleficd deosebiti o aveau, la greci, nimfele,



