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FARMECE DE URSITA. ALUNGAREA RIVALEI IN MOARTE"

Antoaneta Olteanu

Charmings of Fate. The Sending away of the Rival in Death (Abstract)

This study is dedicated to authentic witchcraft issues, charms which are traditionally included
in the domain of black magic. Within the Romanian traditions, the witchcraft phenomena is
generally perceived in a more or less positive manner, in the sense that, through magical
practices, accidentally or intentionally disturbed state of affaires are re-equilibrated.

The finding of the foretold one, which rather comprises of practices of divination, and also the
minor gestures of hastening the arrival of the expected one to the content of the girl who
awaits him, are perceived, by means of a certain vantage point, as spells, but, through the
direct implication of the generally un-specialized performer, they have a higher degree of
demonism.

We have earlier stopped to examine truly malevolent practices of disturbing familial and even
cosmic equilibriums, of unquestionable intrusion in the lives of individuals who have no
knowledge of what is happening to them. Since the stakes are high, so are the sacrifices
involved. A specialized performer is contacted, he himself bestowed upon with magical and
demonical powers obtained at great expense, and also inventory objects are taken into
consideration (sharp and cutting objects) which inflict actual damage to the person aimed by
the malefic will. As with the peoples who’s particularly cruel and picturesque magical acts,
however distant and exotic, were violent and often resulted in the death of human beings, we
realize that the Romanian mythology also contains such representations. We don’t really know
the extension of these practices due to the interdictions to reveal such acts and to refer to the
performers. In any case, although fragmentary, the data discovered at the end of the nineteenth
century and the beginning of the twentieth century allows us to reconstruct an aboriginal
active demonical universe.

Key words: fate (ursita), charms (farmece), enchantment (facaturd/fapt), sorcerer
(vrajitor/vrdjitoare), footprint (urmd), apotropaic.

* Articolul de fati face parte din volumul Scoala de solomonie. Divinatie si vrdjitorie in context
comparat, Editura Paideia, Bucuresti, 1999 (2007%), pp. 549-593. Textul a fost revizut de citre autoare.
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... Luam apoi camasa femeii bolnave / de desfacdatura / si zicem: «Cu acu
te-mpung, cu secera te tai, cu foarfecele te foarfec, cu fusele te strapung,
cu coleseriu te frec, cu cufitu te tai §i cu sucitorul te sucescy. Si la
cuvintele aceste incepem, cu sucitorul a suci camasa pe jos, de la un corn
al chiliei pdna la celdlalt corn, astfel pe la tuspatru cornuri a cdsii,
asemenea facem i cu tocilatoriu. Apa pe care am folosit-o la descdntat o
dam s-o duca la beteaga, dar asa ca acela care o duce sa nu se uite
inapoi, pand ce nu soseste la beteaga. Patul bolnavei sa se intoarcd, asa
cd unde i-o fost capul sa-i fie picioarele. Sub capatdiul patului, adica sub
pernd, sd se puie noud graunte de ai-de-varf. La picioare noua graunte de
piper, iar in mijlocul patului, sub asternut, pe scandurile goale, sa se puna
o0 secerd pdrdsitd si un cufit pardsit. In tindd, asupra ugii de intrare, in
usorul ugii, sa se impunga o secerd, doud ace §i un cufit. lar in podul casei
la patru cornuri de-a casii, sda se pund patru oale rasturnate cu gura-n jos,
iar in casd, adica in chilia aceea unde zace beteaga, sa se agate noud
blide, intoarse cu gura cdtre perete. In urmd, cimasa si poalele cu care
s-0 facut descantdtura, sa se intoarcd pe dos si sa se deie sa le ieie
beteaga pe ea §i sa o duca in mijlocul casii sub mester-grindd si apa cu
care s-o descdntat s-o toarne pe vdrful capului, asa ca sd se scurgd jos pe
picioare. Beteaga va visa apoi noaptea care femeie o fdcut facaturd pe
dansa.

Barlea, 1., 337-338

1. Fapt, facatura

Materializare a puterii malefice de care poate dispune un actant specialist sau
ocazional, faptul sau facdtura reprezinta una din cele mai periculoase practici magice, al carei
rezultat este de cele mai multe ori ireversibil. Consultarea viitorului pentru aflarea destinului
rezervat solicitantului in anul respectiv sau pe termen lung (cum este cazul vrajilor de ursita)
se bucurd, fara indoiald, de o ingaduinta mai mare din partea comunitatii, desi frecvent se pot
depdsi limite interzise de etica traditionala. Fie ca este vorba de restabilirea unor drepturi
cuvenite solicitantului, fie ca este vorba de un furt ordinar, practicile pe wursitd au ca scop
indepartarea rivalei in dragoste pentru a se realiza perechea ursita a solicitantului cu barbatul
vizat. A face cuiva pe ursitd o plaseaza pe vrajitoare intr-un registru superior de putere: de
data aceasta nu aruncd o simpla privire in lumea cealaltd, pentru a comunica celor interesati
evolutia viitoare a vietii lor; acum ea Insasi este cea care poate schimba destinele de maniera
definitivd, putdnd rupe chiar firul vietii unui seaman. inainte de a prezenta cteva din
practicile magice din aceasta ultima categorie, dorim sa precizam semnificatiile pe care acest
act le are in mentalitatea populara. “Faptul este o boala care nu vine de la Dumnezeu sau din
alte pricini Intamplatoare, ci este, cum se crede in popor, rezultatul unor fermecatori sau vraji
femeiesti. Daca cineva, si mai ales vreo femeie, are ciuda pe alta, ca sa-si razbune, alearga si
la acest mijloc, adica i face pe fapt. $i iata cum. Femeia ce vrea sa dea aceasta boala cuiva, in
sapte duminici, pe cand preotul e in slujba, si mai ales cand toaca, strange din sapte feluri de
seminte de oricare plante, cate sapte boabe de fiecare fel, si punandu-le intr-un saculet, le
descanta, adica, chiar cand le strange, le meneste pe omul cui vrea sa-i faca rau. Dupa ce a
implinit asta lucrare, toate aceste seminturi le fierbe intr-o oala noua furata, cu apa stransa tot
in acele sapte duminici, sau numai cu apa neinceputd, dintr-o duminicd dimineata. O data
fierte, se duce sau trimite pe altcineva de le duce si le toarnd in calea omului menit, bundoara
pe pragul usii, la poarta sau portita, in cararea pe unde stie ca trece mai ades etc. Cine calca
intai, acela numaidecat se umple de boala, si daca cumva a célcat cel menit, cu atata boala,
adica faptul, e mai greu si mai furios, iar omul in mai greu pericol de a fi scapat...” (Candrea,
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1944, 177).

Spre deosebire de alte tipuri de mijloace magice', faptul (ficdtura) pune accentul pe
latura practica: cuvantul de ordine este activitatea — el este activ, este produs, pentru a pune la
randul lui in miscare, dupa modelul legilor contagiunii si a similitudinii, puterea nefastad a
vréjitorului. Faptul reprezinta cauza, pe cdnd adusatura, aruncatura constituie efecte ale actului
magic intreprins de cel care-1 performeaza. Tocmai de aceea credintele populare insista asupra
descrierii ritualui prin care acesta capatd materializare: “Se mai spune ca unele femei
vrajitoare clocesc un ou de parasitura, la subtioara, noua zile i apoi, cand ciocneste (!), atunci
ea il meneste ce sa se faca: pui, vrabie, muscd, gandac sau altceva; iar cand va fi fliménd, sa
se poatd preface in pui de gaina, ca sa-1 poatd hrani. Se spune cd acesta este «lucrul rau» sau
«dracuy, si are putere mare in rele. Pe acesta il trimit unele femei, care il au, sa duca
farmecele pentru fapt in calea celui menit. Daca cineva calca in faptul dus de acest lucru rau,
n-are leac si moare peste trei zile. Omul care a célcat in fapt, indatd incepe sa-1 manance pielea
cumplit peste tot trupul si-i vine durere la cap...” (idem, 178). Explicatia de mai sus cuprinde,
pe langa descrierea actului magic al facerii, si continuarea ritului magic: faptul ar ramane in
stare pasiva, o latentd malefica, dacd nu ar fi trimis sau preluat. La fel: “Faptul, crede poporul
cd nu se capata ca alte boale, ci ca i se arunca omului in cale de catre dusmani cu o oald sparta
sau harbuita sau cu niste bulendre pline de tot felul de necuratenii. Cine calca pe acestea
indata se umple de fapt si se chinuieste foarte tare” (Marian, 1996, 149). Pe langa situatiile in
care faptul apare ca un rezultat al nemultumirilor acumulate (“cand o femeie are ciuda pe
alta”), el poate viza, am vazut, scoaterea definitivd din joc a rivalului si trimiterea lui in
moarte. In acet caz, terminologia populard impune termenul de wrsitd. Fiind considerati ca
face parte din bolile grave pe care le poate contacta cineva, ursita poate fi, pe langé rezultatul
actiunii, si denumirea practicii magice insesi, ambele trimitdnd la destinul viitoarei victime,
hotarat astfel de vrajitor: “Ursita este o boala ce o capatd femeile cand sunt ingreunate sau
cand sunt lehuze. Se zice cd unele femei vadane sau unele fete batrane isi descanta ca sa se
marite si dacd se intdmpla ca ursitorul ei (cel destinat sa devie barbat) este barbatul femeii
lehuze sau ingreunate, o face prin descantece ca cea lehuza sau ingreunatd sa moard si barbatul
acesta sa o ia pe dansa. Aceste descantece se cheama ca i-a facut de ursita i cea bolnava are
dureri prin pantece si prin tot corpul si daca nu i se desface indata, apoi moare” (Leon, 151).

Practicile magice de ursitd sunt numeroase. In functie de rezultatul dorit, ele pot
produce fie suferinte temporare, fie moarte. Ca si alte tipuri de practici magice, practicile de
ursitd presupun un inventar deosebit de bogat de obiecte si elemente, care, fara a fi deosebite,
compun prin traditie intrumentarul magic. Poate mai mult decat in celelalte tipuri de acte
magice, ursita se bazeaza pe magia similitudinilor: fard a avea neaparat un obiect ce apartinuse
viitoarei victime, prin inlocuirea acesteia cu diverse animale sau cu simulacre umane (papusi,
statuete din varii materiale), vrdjitoarea pune stapanire pe trupul si pe sufletul persoanei
vizate, pe care o tortureazd dupa bunul ei plac. Exista, evident, si iesire din acest “joc”:
intoarcerile realizate de descantatoare sunt si ele de acelasi calibru, soldandu-se astfel cu
rezultatul dorit. Si, cu toate acestea, imaginea despre vrdjitorie este asociata maleficului
ireparabil. Daca s-ar sti, daca oamenii ar fi siguri ca orice, oricand se poate desface, se poate
intoarce impotriva vrajitorului, ar fi poate, mai linistiti §i poate ca aceastd imagine terifiantd nu
s-ar fi perpetuat pana astazi. Cu toate victoriile pe care oamenii le-au repurtat impotriva lor
(asa cum stau marturie numeroase legende superstitioase, chiar basme), vrajitoarele raiman in
continuare un potential pericol. Chiar si o simpla lecturd a descrierii unei asemenea practici
funeste ne face sa ne ingrozim si astazi de inventivitatea diabolica a unor semeni: “De ursitad se
face astfel: se prinde o broasca céreia ii coase gura cu matase rosie, o tine inchisa intr-o oala, o

' A se vedea, in acest sens, lucrarea noastra, Ipostaze ale maleficului in medicina magica, pp. 80-91.
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tot descanta si la fiecare descantec o tot impunge cu un cutit pana moare si cind a murit
broasca, babele zic cd moare §i femeia lehuza sau ingreunatd. Daca se intdmpla cd moare o
astfel de femeie si barbatul ei s-a insurat inainte de 40 de zile de la moartea ei, atunci se zice
ca femeia a murit de ursita si ca femeia a doua a facut de a murit cea dintdi” (Leon, 151; v. si
despre cutit, os).

2. Tipuri de farmece de ursita
2.1. Trimiterea argintului viu

Desi functia lui, prin excelenta, este aceea de a dduna, fiind principiul motor al
farmecelor, al vrajilor, in virtutea aceeasi ambivalente mentionate de mai multe ori,
argintul-viu este intdlnit ca apotropeu: “Babele descantd argintul-viu, adesea cu sare §i cu
paine, il pun intr-o aluna si fac baier din el, ca sa-1 apere pe om de rau... Uneori, atdrnand
baierul de gat, se zice: «Cum fuge argintul-viu, asa sa fugd boala si alte rele de la mine»”
(Candrea, 1944, 246). In cadrul farmecelor, argintul-viu este atat un mijloc de transport al
vrajii propriu-zise, cat si o expresie simbolicd pe care o capatd puterea nefastd a
fermecatoarei: “Vrajitoarea descanta argintul-viu si-1 trimite cui i se porunceste. Argintul-viu
pleaca singur de la vrajitoare si, ajungind la casa unde e hotdrat, se risipeste in cofe, in
strachini, 1n asternuturi si in toate lucrurile din casa. Cei din casa cateodata il vad, dar nu pot
face nimic ca sa-l departeze. Din toti cei din casa nu se imbolnaveste decat acela care e ursit
de vrajitoare. Bolnavul simte un fel de carcei in tot trupul si se umple de spuzeala, dand din ea
un fel de apa. Aceasta nu se poate vindeca decat numai prin descantece i fumuri” (Candrea,
1944, 178-179). Formula verbala (legomen) care insoteste practica “descantatului”
argintului-viu, a consacrdrii, este surprinsd in amanunt intr-un descantec specializat. Fiind
vorba de un contra-farmec, de o intoarcere a vrajii, a agentului malefic, enuntul este centrat pe
aceastd tema a intoarcerii, simulare “in oglindd”, a gesturilor facute de fermecatoare.
Dez-legarea se bazeaza si de aceasta datd pe principiul similia similibus curantur: este creat
un agent benign, un alt “argint” care trebuie si lupte cu cel trimis de vrajitoare. intalnim si
aici motivul inclestarii dintre spiritele malefice si cele benefice (fara a putea preciza daca ea se
desfasura in spiritu sau in realitate. Instrumentul descantatoarei sufera metamorfoze impuse
de functia pe care o infaptuieste: calul rosu este un simbol al vitalitatii, al sanatatii pe care el
trebuie s-o restabileasca:

“Tu, argintule,

Récorosule,

Fiorosule,

Ruginitule,

Coclitule,

Eu te sorocesc

Si te randuiesc

Sa umbli de la trei pan-la noua,
Prin toate vinele,

Prin toate incheieturile,

Sa scoti argintu,

Faptu si datu,

Cu toate cutitele,

Cu toate junghiurile,

lar dacd n-ai iesi si n-ai pleca,
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Cu matura te-oi matura,

Din toate oasele (cutdruia) te-oi scutura,
Cal rosu sa te faci,

Cu argint din oasele (cutdruia) sa te bati,
Sa te bati sa-1 biruiesti,

De la noua zile pan-la noua sa-1 scoti.
Tu argint cu datatura,

Tu argint cu legatura,

De la surate,

De la cumnate,

De la prietene...

Sa nu-ntepi ca cutitele,

Sa nu tai ca coasele,

Sa nu seceri ca secerile,

Ca piatra de moara

Sa nu te-ngreunezi,

intre spate sa nu te agezi,

Cui te-a dat cu noua,

Eu te-ntorc cu opt;

Eu te-ntorc cu sapte...” (Gorovei, 1990, 241-242).

2.2. Manipularea urmei

Sambatd seara cind s-a inserat, / In pat de aur m-am
culcat. / Duminica dimineata m-am sculat, / Pe ochi negri
m-am spalat, / La bisericd-am plecat, / Pe vita verde de
vie-am cdlcat./ La bisericd cand am ajuns / Popii citea, /
Dascalii canta, / Toata lumea la mine se uita. / Dar
satenii, / Poporenii / De veste prinserd, / Din urmd-mi
luard, / De urdt imi facurd...

Vasiliu, Al., 16

Spatiu sacralizat era §i orice spatiu care fusese in contact cu un purtitor al sacrului, cu
un obiect sau cu un personaj caracterizat printr-o mare intensiune a acestei forte specifice.
Romanii (si nu numai ei) spuneau: “Sa nu lasi pe cineva sa-ti taie o suvita de par din cap, ori o
bucatd din imbracaminte si nici sa-ti masoare umbra ori sa-ti ia pamant din urma piciorului”
(Avram, 178). Toate aceste elemente, prin faptul ca au stat, o data, in imediata apropiere a
persoanei respective, pastrau si dupa pierderea contactului nemijlocit, o legatura stransa cu acea
persoana (fiind o ilustrare a ceea ce Frazer numea actiune a magiei prin contiguitate). Contactul
cu urma lisati de un personaj sacru poate fi resimtit ambivalent de gindirea traditionala. in
general, piciorul este un simbol al fortei, datoritd intensiunii sacralitdtii care caracterizeaza
persoana careia 1i apartine. Mai mult, I. Evseev 1i atribuie valente de intemeiere — punerea
piciorului pe sol era un semn al instapanirii, al ludrii in posesie, agsa cum se vede chiar in riturile
intemeierii, numite la noi “descilecat”, dar si in ceremonialul de trecere — expresia “a pune
piciorul in prag” reflectand anumite reguli de comportament ritual al mirelui sau miresei in
ceremonialul de nunti (Evseev-1, 1994, 141). In legendele cosmogonice roménesti, Dumnezeu
creeaza vietuitoarele lovind cu piciorul in pamant (Muslea-Barlea, 540). Legendele romanesti
explica in acelasi fel aparitia vegetatiei: “Dar unde calca Maritul Stapan crestea numai iarba si
flori, iar pe unde calca Scaraotchi, numai palamida, cucutd, urzici, ciumafaie, masélarita, spini,
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matraguna” (Dragoslav-1, 15). La chinezi, imparatul mitic Fu-si va aparea pe lume dupa ce
mama lui cdlcase pe urmele lasate de un urias. De asemenea, Gheser, eroul eposului mongol, se
naste din talpa piciorului unui vanator divin si este gasit intr-o cizma (Evseev-1, 1994,
140-141). Puterea deosebitd pe care o concentra in ea urma este surprinsa si in practicile
roméanesti de influentare a ursitei. Cand o femeie insdrcinatd vede un om frumos, ii calca pe
urma zicand:

“Calcu-ti urma,

Tau-ti forma:

Pruncul meu

in chipul tiu” (Pavelescu, 1945, 42).

La sarbi, pentru a-l feri pe copil de deochi, el trebuia sa fie spélat cu apa care s-a
strans Intr-o urma de animal — o copita de bou (animal fast — Tolstoi, 1994-1, 10). Rusii
foloseau intr-o serie de ritualuri apotropaice pamant luat de sub célcaiul drept (Grib, 119).

Urma valorizatd negativ se intalneste in multe credinte. Locul in care era ingropat un
copil nebotezat era marcat de o sacralizare negativa. Cine calca, in padure, pe un asemenea
spatiu, va avea parte de tot felul de neplaceri, va pierde drumul etc. (Kazimir, 208). Romanii
aruncau apa cu care fusese spalat mortul intr-un loc ferit, unde nu calca nimeni, deoarece cine
ar atinge-o, i-ar amorti picioarele (Biltiu, 153). Tot de contaminare, de influente nefaste vorbim
si in cazul femeii care incalca preceptele sociale: “femeia care traieste in afara de lege, pe unde
calca pamantul arde sub picioarele ei. in cAmp si n-o trimiti la lucrat, la prasit, cici nu va fi
nimica in urma ei. Pe unde calca, totul se tulbura si nu-i spor. Vaca de-i va cilca in urma, se
strica si se starpeste” (Niculiti-Voronca, 158). in schimb, “dupa o femeie sau fatd curati, creste
totul ca din apd si iarba cea uscatd, pe unde calca inverzeste”. Acelasi lucru se spune despre
personajele eminamente demonice: “fermecatoarele pe unde calca, iarba se usuca si arde
pamantul de sapte stanjeni” (idem, 159). La romani se spunea despre piticoti: “cel ce-i vede
indatd se deoache si se imbolndveste, iar oamenii ce calca in vreo urma de piticot indata
pocesc” (Marian-1, 1880, 34). in cazul unei riceli a picioarelor sau al durerii acestora, se
descanta zicAndu-se ci acel om “a calcat in loc rau” (Niculae, 69). in Grecia antici se credea ci
daca un cal calca pe urmele unui lup, calul va fi cuprins de amorteli. La fel, “daca sezi pe urma
unui bolnav, poti sa-i iei boala” (Pavelescu, 1945, 25). Contactul cu o urma valorizata negativ
produce diverse efecte: “Cénd te poticnesti mergind, calci pe necuratul sau pe locul unde a fost
el” (Niculita-Voronca, 485). Cele mai multe credinte de valorizare malefica a spatiului sunt
puse in legaturd cu duhurile aerului. Aceasta reprezentare ne intereseaza cu atat mai mult, cu
cat urmele lasate de spiritele eoliene sunt generatoare de boli, de disfunctionalitdti pentru
oamenii care, constient sau nu, intrd in contact cu aceste rezervoare de sacralitate. Astfel,
romanii spun ca pe locul unde au jucat ielele nu creste iarba. Iarba care a fost verde se usuca, de
parca ar fi fost parlitd de foc. Creste mai tarziu o alta iarba pe locul acela “parlit”, mai verde
decét cea din jur, dar vitele nu vor s-o méanance. Interdictiile referitoare la aceste spatii sacre
sunt explicite: “De trece cineva pe locul unde fac hora sau pe unde au jucat lelele, il pocesc si
omul nu se mai face bine nici cu leacurile babelor, nici cu ale doftorilor. De aceea, cel ce vedea
pe undeva un rotocol de iarba cilcata, sa se fereasca de a cdlca pe acolo, cici este locul unde au
jucat Ielele si poate sa-1 poceasca: i se sgarcesc mainile si picioarele. Daca sade cineva in vatra
lor, se spuzeste pe tot trupul sau se umple de bube” (Candrea, 1944, 159). Pentru ca marcarea
sacra sa fie §i mai evidentd, pe locul unde au jucat sau au umblat duhurile aerului raman diverse
obiecte, de foarte multe ori utilizate in practicile magice de intoarcere a maleficiilor
respectivelor duhuri: “Fetele ale sfinte, unde-si fac jocul, lasa si cate ceva pe jos, pietrile
dentruiele: topor de piatrd, sacure, cariguta delea care se joaca cu ele, cruce de piatra si neste
margele asa de piatra. C’apai ele un’sd joaca, ramane pchiatrd gaurita, asa frumos facuta. Si
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acestea sunt de la maiestre, cici daca le-ar face un om pamantean, ce interes ar avea sa le
ciopleasca asa?” (Cristescu-Golopentia, 36). Aceastd imagine a contamindrii negative a
bolnavului este surprinsa artistic intr-un descéantec de iele:

“Bolnav cand am ajuns la padure,

Copacii cu crengile la pamant se lasase,

Inaintea bolnavului se intuneca.

El pe unde cilca,

Pamant crapa,

Jarba se usca,

Frunza din copaci pica

Si in urma lui se darama”... (Pamfile, 1910, 42).

Indigenii din sud-estul Australiei cred cd pot ologi pe cineva punand pe urmele
piciorului acestuia bucdti ascutite de cuart, sticld, os sau cdrbune de lemn. Ei atribuie adesea
durerile reumatice acestei cauze. Se spune ca odinioara trdia o batrana vrajitoare in Suffolk.
Daca, in timp ce umbla, venea cineva din spate si infigea un cutit in urma pe care piciorul ei o
ldsase in praf, batrana nu mai putea face nici macar un pas pana cand cuiul sau cutitul nu era
scos (Frazer, 1980, I, 96-97). insesi vrajitoarele au o pozitie aparte fatd de aceastd marca a
prezentei lor: ucrainenii spun ca ele nu lasa urma nici pe zapada (Sumtov, 1891, 27; a se
vedea, in acest sens, si credintele care le priveaza pe vréjitoare si de umbra, acesta fiind un
semn mai mult decat evident al pierderii sufletului, care a fost vandut diavolului).

in alte cazuri, manipularea urmei presupunea decuparea ei si supunerea la un
tratament deosebit: “Cand baiatul vine la fata, ca el sd n-o paraseasca niciodata trebuie sa i se
scoatd urma de la piciorul drept si sa se arunce in sobd zicand: «— Cum arde aceasta urmai, asa
cutare nu plece nicdieri. Urma a ars §i cutare nu va pleca niciodatd de la mine»” (Vjatskij
fol’klor, nr. 246, 48). O alta vraja de legare a sotului de sotie dorea sd aprinda o pasiune
puternica in inima tinerilor casatoriti, asa cum fusese aprinsd si urma: “Pentru ca tinerii
casatoriti sa nu se desparta trebuia, imediat ce mireasa intra in casd, sa-i aduni urma cu un
ciorap si sa o arunci in foc zicand: «— Cum arde urma, asa roabei lui Dumnezeu cutare sa-i
arda inima dupa dorul de casa. Sa nu pleci nicdieri, robul Iui Dumnezeu cutare” (idem, nr.
313, 56). Vrdjile ce se puteau face prin intermediul urmei presupuneau un nivel diferit de
agresare a victimei. Pentru inceput, vrajitoarea se putea limita la o “eclipsare” a rivalei: “spre
a face unei fete ca sa nu joace, se ia din urma dreapta si din umbra si se Ingropa in dosul usii,
crezand ca, astfel facand, acea fata va fi totdeauna la coada” (Pamfile, 1998, 165). Daunele
produse nu cuprindeau in intregime persoana vizatd, ele putdndu-se limita la regiunea
picioarelor: “Daca are o femeie pizma pe alta, si vrea sa-i facad vreun rau, apoi ii ia tdrna din
urma dreapta, cu care apoi unge gura cuptorului, zicand: «Asa sa crape célcdiele cutdreia, cum
crapa gura cuptorului» si respectivei apoi 1i crapa calcaiele” (Gorovei, 1995, 111). Cel mai des
manipularea urmei presupunea luarea vietii omului vizat. Acest lucru se intdmpla si pentru ca
urma, decupata in pamant, constituia astfel o reprezentare fragila a persoanei, care, mai ales
prin uscare (excesivd), isi putea pierde consistenta. in cazul in care era aruncati in apa,
distrugerea ei si a omului care-i apartinuse era inevitabild. Vrajitorii pot scoate din pamant
urma omului respectiv si 0 aruncd intr-un copac; boala nu va trece pana ce copacul nu se va
usca si, o data cu el, se va “usca” si omul (va muri). Acest tip de vraja este posibil de intors, cu
ajutorul unor descantitoare bune; alta este situatia urmei aruncate in apa, pe care nimeni nu
mai poate s-o “prinda” (Grusko-Medvedev, 1995, 433). Asa se intdmpla cand cineva dorea
“sa-si piardd urma”, pentru a scapa de o dragoste nedorita: “la o astfel de Imprejurare, fata se
duce la malul garlei, face trei urme cu piciorul stang in noroiul apei, calcand de cate trei ori in
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fiecare urma, menind: «— Cand voi mai gési eu urma asta, atunci sa-1 mai indrigesc eu pe
(cutare) si sa mi se mai abatd mintea la dansul!»” (Pamfile, 1998, 166). Cand erau utilizate
mai multe elemente, vraja era mai puternica in ceea ce priveste intensitatea fortei magice; pe
de alta parte, din cauza unei ponderi mai mici a elementului specific (urma persoanei agresat),
finalitatea vrdjii nu putea presupune moartea rivalului, ci numai un dezechilibru generalizat:
“Fermecatoarele iau urma omului, pamant de unde se incaiera cdinii si de unde sed tiganii cu
corturile. Descantd, se duc la fantani parasite, 1l petrec prin inimad de om mort, ca sa-1 faca pe
acela pe care-1 vrajesc sa amorteasca ca mortul. Cine e vrdjit se face din om neom, si atunci
pleaca si el pe la vrdjitori, ca sa-1 intoarca si face masluri pe la biserica” (Candrea, 1944, 173).
Atunci cand se doreste moartea cuiva, urma serveste drept element esential, fiind sinonima cu
fiintd umanad pamanteand; in calitate de element vital, vrdjitoarea re-crea omul respectiv din
propria materie, dupd care aveau asupra lui puteri depline: “Vrajitoarele iau urma omului unde
paseste si se duc si o framanta cu aluat de grau si fac forma de om. Apoi baga in el ace si-1 duc
si-1 pun in cdmin, unde merge fumu, si-apoi pe ala pe care-1 face, apoi printr-ala tot asa umbla
junghiurile, ca acele ce-s bagate in el” (Scurtu, 140). Vrdjitorii ucraineni, pentru a-si atinge
scopurile distructive, procedeaza la o cumulare a elementelor de contagiune: fac din urma
persoanei pe care doresc s-0 vrajeascd o papusd, o imbraca in hainele omului respectiv, pun
acolo si putin par sau oglinda n care s-a uitat acesta. Dupa aceea pun papusa astfel incat omul
sa treacd peste ea, dupa care sapa, infig in papusa ace si o usuca; dacd o usucd mai tare, omul
va muri. Datoritd valorii deosebite pe care o prezenta urma pentru vrajitorii cunoscatori,
decuparea ei se realiza cu mare grija. Cand ei vedeau o urma, aceasta era acoperitd, pentru ca
trecatorii sa n-o strice. Vrajitorii credeau ca sunt urme bune numai cele bine Intiparite in nisip,
praf, noroi, roud, zapada, si mai ales cele in care se gasesc fire de par de animale sau de om.
Vrgjitorul decupeaza cu atentie urma: pentru aceasta foloseste un cutit lung, cum se spune,
insdngerat de vifor (cutit aruncat in inima unui vartej, a unei vantoase; a se vedea capitolul
consacrat meteorologiei populare). Deasupra urmei decupate se rostesc farmecele. Cand
trebuie sa se producd celui vizat numai intoarcerea atentiei catre persoana interesata, atunci
urma este ascunsa fie sub grinda sau sub o barnd mai groasa; cand acesta trebuie sa primeasca
pedeapsa cu moartea, urma este arsa noaptea tarziu (Saharov, 60). Dacd urma este folosita, am
vazut, pentru a produce posesorului ei maleficiile dorite de fermecator, ea foate fi actionata si
in contra-farmece, in practicile de intoarcere: “Romancele din Biharia, care stiu sa intoarca
laptele la vaci, merg la un rau ducand cu sine si urma vacii. Aici se pleaca spre apa zicand: «—
Marie, Maica sfanta, tu-mi ajutd! ca nu intorc urma vacii aici in raul acesta, ci intorc laptele
(numele vacii), de unde e dus, sa nu aibd putere a sedea acolo, precum nu are putere apa
Iordanului sa stea pe loc si nici raul acesta! Laptele dus sd vind indarat si N. sa fie laptoasa
precum a fost!»” (Marian, 1994, II, 269). in afara de vrdjile de luare a manei, intoarcerea
urmei se realiza si in cadrul practicilor magice de dragoste, soldate cu vatamarea victimei.
“Dacd cineva, dupa credinta poporului, a calcat intr-o urmd rea, pe niste aruncaturi sau
facaturi vrajite, din cauza aceasta au inceput sa-1 doara picioarele asa de tare, ca numai de-abia
se poate urni dintr-un loc intr-altul, sau chiar defel nu se poate urni, cu nimic nu se poate asa
de iute si de ugor vindeca ca cu desfacerea aceasta: fermecatoarea ia noua catei de usturoi,
noua fusti (...; seminte), care se fac pe varful cozilor de la usturoiul de toamna, noua fire de
grau de primavara, noua graunte de orz, noud fasole, noua fire de piper, noud grunzisori de
tamaie, noua fire de samanta de canepa si noua carbuni aprinsi Intr-un harb. Apoi din fiecare
fel pune la un loc numai cate trei si le leagd intr-o hartie sau in altceva sa sa se tind la un loc.
Dupa aceasta ia maiul de batut camasile si cu un cutit si se duce intr-un loc unde nu umbla
nimeni, intr-un corn de gradind sau aiurea. Acolo ajunsd, pune piciorul drept pe pamant si cu
cutitul inseamna pamantul cat tine talpa piciorului. Apoi, dupd ce inseamna locul, scoate
urma, adica pamantul insemnat afara. Dupd aceasta pune semintele in locul urmei, intoarce
urma, adica glia sapata in forma urmei, si o pune cu cilcaiele spre degete si dupa aceasta bate
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cu maiul semintele puse in urma, adica peste glia pusa intors, si dupa ce bate urma cum se
cade, rosteste versurile desfacerii (...). Prin desfacerea si procedura aceasta se crede ci cel
bolnav in scurt timp trebuie sa se vindece” (Marian, 1996, 53-55). Ca si in cazul vrjilor,
urmele se ard, dupa ce se intorc cu cutitul. Acest lucru inseamna intoarcerea paméantului cu
cutitul. Tntoarcerea este urmatd de pldtirea urmelor, adici de punerea unei monede in fiecare
urma. Platirea urmelor se face pentru ca sa nu se mai atingd relele de individ. O data ce se
face acest lucru, “acele urme sunt pe veci platite” (Liiceanu, 91). Raul facut de vrajitori poate
fi uneori indepartat. Cand vad ca cineva tanjeste, satenii cheama un descantator sau un vraci
si-1 roaga sa-1 scape pe nefericit. Fermecatorul, dacé s-a decis sa-l ajute, examineaza mai intai
grinda, numiri firele de par’. Sitenii cred ci fermecitorii stiu céte fire de par are un om §i cd
firele de par cad intotdeauna pe urmele acestuia. Daca gasesc urma si descopera in ea fire de
par, atunci promit ca-1 vor vindeca. Dar dacad promisiunea nu se indeplineste, atunci cred ca
firele de par observate de ei In urma respectivd apartin cu sigurantd altei persoane.
Fermecatorul scoate urma gasitd pe strada si o arunca in drum in directia vantului. Astfel este
alungata starea neplacuta a bolnavului (Saharov, 60).

2.3. Statueta/papusa

Cand se ia zestrea miresei se pune in lada o pdpusd; e
pentru ca sd fie mirele mut ca papusa, sa nu o bata pe
tdndrd cadt o tradi.

Zanne, X, 337

Desi nu putem vorbi, in cazul practicilor magice din folclorul romanesc de prezenta
unor constante majore ale magiei negre traditionale, asa cum este cazul magiei occidentale, de
exemplu, practici disparate, in cadrul unor obiceiuri si ele foarte diferite, pastreaza ecouri ale
unor vechi reprezentari ale sufletului, ale dublului — inteles ca un insotitor permanent al
oricarei persoane. Daca a murit cineva in tard strdind sau in vreun razboi este datina de a i se
face un stalp, care la sase saptamani se imbraca cu o iie ori cu o camesa, dupa cum a fost
barbat ori femeie §i apoi i se face slujba ca la un mort (Marian-3, 1995, 229). Practicile magice
din cadrul magiei albe sau negre incercau sa realizeze o substitutie a fiintei vii cu un simulacru
al acesteia, pentru a-i putea transmite asupra ei materializarile raului ce putea ameninta
persoana respectiva. Dulgherii rusi, de exemplu, pentru a baga spaima in locatari, pun in
peretii casei o papusa de lemn care noaptea prinde viata, cotrobaie in toate incéperile, scotand
zgomote inexplicabile etc. (Maksimov, 190). Initial, dublul fiintei afectate era materializat de
o altd fiintd umana, un alter-ego al bolnavului sau al persoanei ce trebuia sa fie sacrificate in
favoarea zeilor. La hititi, se spune, se unge un prizonier cu ulei curat, cum era cel cu care se
ungeau regii, si in felul era asimilat suveranului: “lata, el este regele, el poartd numele meu
regesc...” (Vieyra, 125). Jertfirea de oameni s-a savarsit, cu siguranta, in zorii civilizatiei. Mai
multe amenajari din morminte demonstreaza cd, in Egipt, de exemplu, incd din timpul primei
dinastii, la inmormantarea regilor erau ucisi servitori si sclave, pentru a-i sta alaturi, in ajutor,
stapanului lor, pe lumea cealalta. Mai tarziu se multumeau cu statuete inlocuitoare. Usebti sunt
numite micile figurine, de obicei sub forma de mumii, care il insotesc pe mort; ele trebuie sa
efectueze, in locul lui, muncile necesare in lumea de dincolo. Jertfe umane simbolice sunt
cunoscute incd din perioada piramidelor: se sfaramau figurine din lut reprezentand oameni
legati in lanturi si cupe de lut pe care erau scrijelite numele principalilor dugmani (Lurker,

% A se vedea, in acest sens, si vrijile ce se bazeazi strict pe utilizarea firelor de par, in capitolul consacrat
farmecelor de urat.
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91-92, 178). Astfel de jertfe nu erau aduse numai pentru asigurarea unui sprijin postum, pentru
ispdsirea pacatelor sau pentru asigurarea tributului sezonier fatd de divinitatea respectiva. Asa
cum s-a generalizat mai ales in practicile magiei negre occidentale, obolul trebuia adus in
semn de supunere fata de zeitatea protectoare a vrajitoarelor, sau in semn de multumire, pentru
ca oamenii sa primeasca ajutorul dorit — deplina putere a farmecelor lor. Un farmec egiptean
acuza o femeie de a-i fi oferit zeitei Hecate un sacrificiu in care figureaza si elemente rezultate
din sacrificii sdngeroase: seu, sange, excremente de capra, sangele unei fete moarte inainte de
casdtorie, inima unui copil mort prematur, hoitul unui caine; in plus, se spune, acuzatul a
injunghiat animale consacrate in mod special zeitei, cu deosebire sobolani (Bernand, 78).
Rusii cred ca vrajitoarele furd copiii din pantecele mamelor lor, ii pun pe foc, ii frig si 1i
minanci. in locul acestora, in pantece, pun diverse obiecte (Afanasiev, 1869, 111, 586). Exista
credinta care spune ca dacd se aude cantand o cotofana, femeia insdrcinatd nu trebuie sa iasd
din casa; altfel, vrajitoarea, care se preface in cotofana, ii poate lua pruncul din pantece
(Afanasiev, 1996, 39). La romani, striges sunt aratari cu chip de pasare, care ii alapteaza pe
copii cu lapte otravit sau le sugeau acestora sangele si maruntaiele; barbatilor le puteau lua
puterea. Ecouri ale unor jertfe umane sangerose se face simtite si in aria central-europeana.
Vom consemna cateva dintre ele, chiar dacad nu se refera exclusiv la tema in discutie. La cehi,
dacd un copil fusese agresat de un demon si se ndscuse mort, tatdl copilului trebuia sa-i taie
capul si si-1 arunce in apa (Afanasiev, III, 1869, 311). in Franta se spune ci noaptea tirziu
vrajitoarele se adund langa izvoare si spald, dar, in loc de rufe, ele spald, storc si lovesc cu
batatoarele copii morti (Afanasiev, idem, 587).

Si la rusi intdlnim descrierea unor farmece care necesitau uciderea rituala — vrajile, de
exemplu, considerau indispensabild inima de porumbel. Tinerii credeau cé inima de porumbel
este calea cea mai sigura in iubire, batranii insd spuneau ci prin intermediul ei pot capta
dispozitia tuturor oamenilor, toata viata. Vrajitoarele, la randul lor, furd inima de porumbel
vrajita, pe care o ard, cu intentia de a-i desparti pe sot de sotie. Se aleg porumbei albi, de
preferat, o pereche. Cand sunt scoase maruntaiele, se alege cu grija inima, care este spalata cu
apd si mai apoi este uscatd in cuptor. Aceastd inima, uscatd si legata intr-o bucata de panza,
este tinutd permanent, agitati de gat, langd inima practicantului. in sate, obtinerea acestui
talisman este considerata a fi o taind de nepatruns si ea se transmite din tata-n fiu. Cei care nu
se hotarasc sd faca singuri acest ritual, din respect pentru porumbei, angajeaza in acest scop
oameni priceputi — tigani, vraci de cai, fermecitoare. Inima de porumbel intra si in compozitia
medicamentelor. Astfel, descantdtoarele piseaza inima uscatd de porumbel, pe care o dau in
bautura, dimineata si seara, copiilor care suferd de convulsii (Saharov, 64-65). Reminiscente
ale unor jertfe umane aduse diferitelor zeitdti sunt intdlnite §i in mitologia romand, cu
deosebire in practici de magie meteorologica. Iatda mai jos un exemplu, de aceasta data fiind
vorba numai de niste simulacre de sacrificii umane: “laram baiet din vo zisi ani, acasi, uni
m-am nascut, la Varfu Cimpului... Si nu ploua si obiceiu era asa, acolo in sat: se facea unu
mort, il ducea cu nasalia si-1 da pe Siret. Eu am vazut cum s-o facut ca-i moarta o fatd. Erau
vreo patruzeci acolo, si fete si baieti, ceva mai mari ca mine. O facut pe fata aceea ca mireasa,
a gatit-o la o casa de acolo, a pus-o pe nasilie, a-nvelit-o, s-o facut unul dascal, unul popa,
citea, si ne-am dus toti cu prohodul, asa. Era cam vreo trei sute de metri pana la apa Siretului.
Cand am ajuns la Siret, a rasturnat-o in Siret. Fata a stiut sd-noate si-o iesit pe mai la vale. O
inotat si o iesit. Fata avea cam paisprezece-saisprezece ani’...” (Ciubotaru-2, 120). Acest
ritual este o rezultantd a credintei referitoare la sufletele mortilor necurati, la cele ale mortilor
tineri, nelumiti, care, in calitatea lor de fiinte liminale, condamnate sa-si petreaca restul zilelor
la granita dintre lumea oamenilor si cea a duhurilor, pot juca rolul unor intermediari, daca nu

? Sau, intr-o varianta: ,,pe urma aveam haine pregitite pentru dinsa, aveam pregitit s-o imbricim napoi.
Hainele acelea de mireasa le da apoi pe apa; hainele, florile, le da pe apa...” (Ciubotaru-2, 120).
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pe cel al agentilor ce guverneazd manifestarile meteorologice (ploaie/seceta, grindind, vant
etc.; cf. si capitolul consacrat magiei meteorologice). Sunt, astfel, de inteles bocetele-indemn
auzite in clipa aruncarii jertfei in apa:

“Surioard, un’ te-i duci,

Cu ploita di te-i intélni,

La noi, surioara, s-o trimeti,
Sa udi, surioari, pamantul...”

sau:

“Fata mamii calatoare
S-o dus pe-o apd mare
Si se va Intoarce c-o ploaie mare!” (idem, 122).

Credinte referitoare la influenta nefasta a mortilor necurati sunt larg reprezentate: “Se
crede ca dacd cineva a murit fara lumanare, trebuie udat, pentru ca altfel ar aduce seceta: «La
noi o adus pe unul care a murit in spital la Darabani si, cand l-o trecut hotarul, o uitat sa-1 ude
cu apa si de asta-i secetd»”; “Dacd moare cineva de moarte ndprasnica in paduri, la
inmormantarea lui vor fi ploi mari” (ibidem). In timp, jertfele umane, trecind prin faza
simulacrului (asa cum am vazut din exemplul de mai sus), au fost integral substituite cu efigii
ale fiintelor omenesti sau sacre, puse altadata in legdtura cu fenomenului respectiv. Asa au
aparut statuetele din lut (sau chiar din cirpe, ceard’), reprezentand Caloianul, Muma Ploii,
Tata Soarelui etc. — personajele centrale ale unor ritualuri de manipulare a precipitatiilor.

in calitate de mesageri intre lumea divinului si cea a umanului, papusile/statuete
puteau strabate drumul in ambele sensuri. Nu numai oamenii 1si trimiteau inlocuitorii in lumea
cealalta; existau situatii in care papusa anticipa prezenta pe pamant a omului, fiind un exemplu
tipic de ipostaziere a sufletului, existent in lumea cealalta cu mult inainte de aparitia persoanei
pe pamant, in lumea oamenilor. Apa era, ca de obicei (a se vedea si reprezentarile legate de
Apa Sambetei), una din cdile firesti de comunicare intre cele doud lumi. Asemeni biblicului
Moise, mesagerul divintatii vine in lumea oamenilor. Un pustnic, dorind sa aiba un copil, “se
hotari a se duce la un rau si ce-a gisi, al lui sa fie. Afld un cos in care era un copil de lemn. El
se rugd lui Dumnezeu 3 zile si 3 nopti sd facd o minune sd insufleteascd lemnul...” (P.
Ispirescu, Dundre voinicul, apud Sdineanu, 379). Si alte nasteri miraculoase sunt provocate
prin intermediul unei statuete magice: “O baba, neavand copil, puse de dor in leagan un lemn
de tei infagat ca un baiat §i tot leganandu-1, numai ce auzi plans de copil si vizu in locul
lemnului un baiat frumos...” (M. Lupescu, Tei-Legdnat, apud Saineanu, 378). in varianta
publicata de Gr. Sima, un mosneag, a carui nevastd n-avea copii, isi facu unul din lemn de tei,
pe care-l legana zi si noapte, pana se facu viu etc.

2.3.1. Cu valoare apotropaica, se realizau astfel de statuete/papusi ce intruchipau
persoana in cauza, pentru a transmite asupra lor boala, farmecele etc care-1 imobilizaserd pe
bolnav. Intr-un vechi descantec babilonian, spilarea cu apa poate indepirta actiunea magica,
trimisa astfel asupra unui inlocuitor: “Spalatu-mi-am mainile, limpezitu-mi-am trupul in apa
de izvor curata ce coboara de la Eridu. Fie ca tot raul si orice inraurire aducatoare de rau ce se
afla in trupul meu, in carnea mea, in vinele mele, raul prezis de visele urate, de relele

4 Cf. Ciubotaru-2, 117.
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prevestiri, de semnele rele... raul prezis de preotul care cerceteaza maruntaiele mieilor jertfiti,
/tot raul nascut/ din cele ce-am vizut in zilele mele, din ce am célcat mergand pe ulita, ori din
ce am zarit prin imprejurimile cetatii, si duhul cel rau, strigoiul cel rdu, boala, molima,
nesomnul, uratul, zbuciumul, tulburarea, durerea de burtd, fiorul, teama, sédngerarea,
osteneala, plansul, soapta rugaciunilor mele, plansul, /gi urmadrile/ juruintei, ale rugii, ale
vrdjitoriei, farmecele, scuipatul /aducdtor de rau/, funinginea /facdtoare de rau/, si orice
descantec facut impotriva-mi de oameni, /fie deci ca toate/ sa treacd, prin apa in care m-am
spalat, prin apa in care mi-am limpezit mainile, asupra papusii care-mi tine locul...” (Reiner,
88).

La romani, pentru a descanta de sperietura, “se face o papusa din trei petice, culese
pe ascuns din gunoaie, iar noaptea, dupa ce s-a culcat copilul, se aprinde si-1 afuma cu ea.
Lucrul acesta se face in trei seri, de cate trei ori. Apoi papusa se ingroapa in rascrucile
drumului, zicand de trei ori: «Nu Ingrop papusa, ci boala lui (cutare), si el sa ramaie curat,
etc.»” (Candrea, 1944, 391). In Oltenia se descanti de junghi intr-o oali cu apa, in care se taie
gatul unei papusi — se taie junghiul — si apa o bea bolnavul (idem, 308). “In Oltenia mireasa
trebuie sa poarte in ziua cununiei o papusa si un cutitas; cu acest cutit se pot vraji fetele pentru
a se marita curand, iar papusa e bine s-o poarte, cdci atunci nici o vraja de ursitd, care se fac
pentru a omori nevestele, nu se va prinde de ea” (Sevastos-1, 290). Mai mult, ca sa scapi de
efectele vrajilor, “se face o papusd in chip de om, din huma si o descanta bine si le-o da de o
ingroapa in pragul portii, ca orisice blestem sau datituri sd se puie pe papusa aceea”
(Muslea-Barlea, 471). “Se mai obignuieste sa se arunce In sicriu papusi mici, pentru fiecare
membru al familiei cite una, ca sa le moara moartea” (Bodeanu, 192). La sarbii din Kosovo
este obiceiul ca, in cazul a doud morti intr-o casa in timp de un an si ingroape cu cel de-al
doilea mort o papusa de carpa, ce inlocuieste a treia posibild jertfa umana (Tolstaia-2, 1994).
Pentru evitarea posibilei morti produse de o boald redutabila, procedeul pacalirii rituale a
duhului bolii era frecvent folosit. De exemplu, in Celebes, bolnavul este transportat uneori in
alta casa, lasandu-se in locul lui, in pat, o momaie facutd dintr-o perna si haine. Se crede ca
demonul o ia drept bolnavul respectiv, iar acesta se insanatoseste (Frazer, 1980, I, 59). La
populatia batak, demonul bolii este conjurat sa iasd din corpul bolnavului si sd intre intr-un
chip facut din lemn de bananier, care aduce cu fata unui om si este invelit in ierburi magice;
apoi chipul este aruncat sau Ingropat la hotar. Cateodatd imaginea, imbracata barbateste, se
pune la o rascruce de drumuri sau intr-un alt loc de trecere, in speranta ca vreun trecator,
vazand-o, va tresari de spaima si va striga: “Ah! cutare a murit!”, deoarece se crede ca
exclamatia il va pacili pe duhul bolii si acesta va pleca (idem, 60).

O serie de practici apotropaice le vizau chiar pe vrajitoare, care in punctele de
maxima activizare a maleficului, puteau sa-i agreseze pe oameni. La rusi, de Sf. lon (24 iunie),
se facea o papusd din paie, imbracatd cu haine de femeie, ce o infatisa pe vrdjitoare. Papusa
era pusa pe o prajind, apoi era purtatd prin sat si aruncata in foc, in apa sau era ruptd in bucati
(Gura-Ternovskaia-Tolstaia, 29). La Graz, in ajunul Sf. Ion, oamenii fac o papusd numita
Tatermann, pe care o tarasc pana la locul unde se spald rufele si o izbesc cu maturi aprinse,
pana ia foc (Frazer, 1980, V, 12). Tot in scop apotropaic erau facute, la rusi, simulacre ale
pasarilor. A doua zi de Boboteaza se fac din aluat figurine de animale domestice si cruci si se
dau acestora in mancare, impotriva deochiului; Strahov, 28); cotofene din secara (painisoare in
forma de pasdre) erau facute pe 9 martie; se dadeau la vaci, pentru ca vrajitoarele sa nu vina,
sub forma unor cotofene, si sa ia laptele vacilor (idem, 107).

2.3.2. in cadrul vrijilor
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Vrgjile de dragoste erau cele in care utilizarea papusilor si a statuetelor inlocuitoare
avea un rol deosebit de important. Tinadnd locul persoanelor vizate, papusile putea oferi
informatii relevante referitor la destinul practicantilor, asa cum se intdmpla in cazul practicilor
oraculare: “Ca sa testeze iubirea unuia sau a altuia, feciorii luau fuior din caierul fetelor,
faceau doua papusi, le asezau fata in fatd. O papusa reprezenta fata si primea numele unei fete
prezente, iar cealaltd primea numele baiatului cu care fata respectiva «era in vorbay.
Aprinzandu-le, una din papusi se apleca inspre cealalta, aceasta insemna cé feciorul sau fata a
carei papusa s-a “imburdat” iubeste mai mult” (Bilt, 26). O alta ipostaza a papusii-dubluri este
realizatd cu ajutorul unui lemn ritual (cf. si infira, la capitolul consacrat vrajilor de aducere a
ursitului): “La miezul noptii iese vrdjitoarea la crucis de hotare, unde infige un bat pe care-1
imbraca cu straiele fetei care vrea sa-si vada ursitul ce are s-o ieie; acolo ea 1i descanta cu apa
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” (Gheorghiu, 33).

Daunele produse obiectului utilizat in practicile magiei negre se extindeau, prin
analogie, conform principiilor magiei simpatetice, asupra persoanei intruchipate de respectivul
obiect. Vatamarea se putea solda cu o “legare permanenta” sau putea duce chiar la moarte. O
vrajitoare din secolul al XVII-lea descria amadnuntit aceasta practica: “Cel mai rapid mijloc de
a lua viata omului prin intermediul farmecelor este de a face o figurina din lut, cat mai aproape
de chipul omului pe care vrem sa-l ucidem, si s-o uscam cu grija. Si daca vreti ca o anumita
parte a lui sa fie mai slaba decat celelalte, luati un carlig sau un ac si infigeti-1 in acea parte
careia doriti sd-i provocati slabiciunea. Cand insd doriti ca o parte a trupului sd se usuce,
atunci luati aceasta parte a papusii si ardeti-o. Astfel poate fi distrus tot trupul” (Wonderfull
Discovery of Witches in the Country of Lancaster, 1613, apud Robbins, 91). Pentru a scapa de
un dusman, se facea o papusa din lut, era intepata cu ace, cuie si sticld pisatd, iar mai apoi era
datd pe apa, cu capul in jos (Redford-Minionok, 461). Cine dorea sa-i provoace dusmanului o
durere chinuitoare, trebuia sa intepe papusa in regiunea dorita. Daca papusa era intepata mult
timp in inimd, dugmanul va muri. Uneori papusa era arsa pe foc, timp in care victima umana
se chinuia in agonie acasd (idem). In alte cazuri nu se urmarea uciderea persoanei vizate, ci
producerea de necazuri, daune in gospodarie: “Din dusmanie se aruncau papusi din carpe in
holda cuiva, zicand: «cand vor rodi papusile, atunci sa-ti rodeasca graul». Dar daca acestea
erau gasite in holdd, se infigea cédte o teapd in fiecare papusd, rostind urmatoarele cuvinte:
«cum se infige teapa in papusa, asa s se infigad raul in casa celui care le-a pus» (Talos, 265).
Piapusile-simulacre puteau fi folosite deci si in ritualurile magice de intoarcere a vrijii. in afara
de exemplu de mai sus, in care era utilizata aceeasi papusa, vraja de intoarcere avand astfel o
probabilitate mai mare de atingere a rezultatului scontat, era nevoie de confectionarea unei noi
statuete, consacrate exclusiv contra-vrajii: “O tandura ca de-o palma o imbraci si faci
dintr-insa papusa inchipuind si menind pe femeia ce o dusmanesti; o ingropi in prispd, in
dosul casei asa vrdjitd cum ii ca sd nu se mai aleagd nimic din casd cea, si de este cine s-o
impuste prin dreptul inimei atunci scapi de fapt” (Sevastos, 1990, II, 164). Alteori,
contra-vraja se realiza cu mare greutate, presupunand un ritual complex. in cazul in care
victima nu putea realiza singura operatiunile necesare, locul ei era luat, in afara papusii de
exorcizare, de un substitut uman. Astfel, se face o papusa, o femeie, folosind fragmente din
vestimentatia bolnavei: “din cdmesa iei o carpa din batic, din panzatura, din sucna, ieu din
chieptari, din latric, ieu din bludz, ieu de la chicior si fac o papusd, o fimeie, s-o imbrac asa,
s-0 punem in mejda, adicd in brazda de pamant facutd cu harletu”. Daca persoana care 1i cere
vréjitoarei sa intervind in vederea reinstalarii binelui nu este in stare sa ridice pamantul atata
cat vrajitoarea sa poatd petrece de noua ori prin mejda o camasa veche de a bolnavei, o alta
femeie este pldtita pentru a-i tine locul. Ea trebuie sa fie despletitd i imbracatd numai in
camaga (Liiceanu, 91).
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intr-o mirturie din secolul al XV-lea, aflim despre utilizarea papusilor de ceard in
cadrul vrdjilor. Cineva a incercat sa-si raneasca dusmanul infingdnd ace intr-o papusa de
ceard, sufocand-o in tamaie i smirnd si apoi ingropand-o, dupa inscriptionarea unei alte
imagini, in locul pe unde avea sd treaca victima. Ritualul era insotit de descantece care
explicau semnificatia ritualului: “Cum se topeste ceara, asa sda se topeasca N. de pe fata
pamantului” (Kieckhefer, 24). in practicile magice romanesti, statueta de ceard’, alituri de
materialul din care este realizata, sunt utilizate cu deosebire in farmece de dragoste si practici
divinatorii: “Fac un omusor de ceara, pe care-1 menesc cu numele omului ce li este drag; il pun
langa foc lasandu-1 sa se incdlzeasca si sd se topeascd pe incetul, zicind: «Cum se topeste
omusorul acesta de ceara in fata focului, asa sa se topeasca si inima lui (cutare) dupa mine»”
(Gheorghiu, 29-30). Aceeasi statuetd de ceara putea servi si la paralizarea legaturii dintre doua
persoane: “dacd se leaga cununia intre doi insi, adica daca se face faptul ca doi ingi sd nu se
poata casatori, oricat de mult si-ar fi dragi, se poate ajunge la o urd intre dansii. Mijlocul este
urmatorul: sda se facd doua chipuri de ceard, unul al ei si unul al lui, si sd se ingroape in
pamant, in cimitir, la umbra, unde nu ajunge soarele. Daca nimeni, fie cu voie, fie fard voie,
nu le dezgroapa, cei meniti cu acele papusi raman legati pe veci; dezgropand cineva papusile,
cei doi sunt dezlegati si se pot casatori” (Pamfile, 1998, 166).

La rusi, fetele batrane care doreau sa-si atragd dragostea barbatilor, incearca sa scoata
urma incaltarii celui fermecat sau sa scoatd din caciuld un fir de atd sau ceva asemandtor, si
toate aceste ingrediente, dupa ce le lipesc de un cocolos de ceard, le arunca in foc zicand: “Sa
arzi i tu dupa mine cum arde 1n soba ceara aceasta! Inima ta sa se topeasca aga cum se topeste
ceara aceasta, i s ma parasesti atunci cand vei gasi ceara aceasta”. Se spune cd dupa aceea
barbatul fermecat se va indragosti neaparat de fata respectivd; in caz contrar, el se va
imbolnavi, se va topi si, in sfarsit, isi va gasi moartea (Miloradovici, 1994, 11-12).
Descantatoarele si ghicitoarele puteau lesne afla cauza bolii sau a dezechilibrului produs unei
persoane prin “cititul” in ceara topita: “Spaima la noi, dacéd boala se trage dintr-o infricosare
de mai demult, se alungd aflandu-se ce patanie va fi avut bolnavul; topesti cositor sau ceara si
torni in apa cositorul acela sau ceara, si a ce seamana ele cand se incheagi, arata din ce vine
spaima bolnavului; dupa care vraji, spaima numaidecat ii trece cu totului tot”. “Pentru
spaimd, cand se sparie un copil, se duce copilul la sfarsitul lunei la descantatoare, in zi de post,
sa-i sleiasca ceara pe cap. Aduce apa neinceputd in strachina si-o pune pe capul copilului;
topeste ceara in vatra si-o toarna in strachind si in ceara aceea se aratd fiinta de care s-a
speriat; poate s-a speriat de mata, or soarec, iese deasupra pe apa. Ceara o face lumanare §i-o
da la biserica si copilul scapd” (Niculitd-Voronca, 1171).

in mod asemanitor, in practicile oraculare desfasurate in ajunul Sf. Vasile, ceara era
un element de bazi a ritualului: “Intr-o strachina cu apa ne-nceputa, picuri dintr-o luménare de

5 Cf. Antoaneta Olteanu, Ipostaze ale maleficului in medicina magicd, p. 274.

% n loc de ceara putea fi folosit, in practici de acelasi tip, plumbul: ,,Spre a afla ori de vor trii sau muri,
femeile topesc ceard sau plumb. Daca plumbul sau ceara topita ia forma crucii, apoi e semn de moarte;
daca ia o alta forma, apoi se zice ca respectiva va trai” (Gorovei, 1995, 145). Sau: ,,Fetele aduna apa rece
ne-nceputa intr-o strachind, insa mai ales intr-un pahar. Dupa aceasta topesc intr-o lingura sau in altceva
plumb si apoi il toarna in apa. Daca din plumbul turnat in apa se formeaza ceva ca un chip de om, atunci
se crede despre fata pentru care se face aceasta, ca se va madrita; iar dacd nu se formeaza nimic, decat
numai niste gramezi de plumb, atunci se crede ca nu se va marita. De cumva insa se formeaza un chip de
om si pe langa el mai multe puncte, atunci crede fata care a topit plumbul, ca viitorul ei barbat, ursitul ei,
va fi om bogat, om cu stare; iar de cumva se formeazd numai chip de om fara puncte, atunci crede ca
viitorul ei barbat va fi om sarman. De se formeaza din plumbul topit si turnat in apa o biserica, viitorul
sot al fetei va fi preot; de se formeaza padure, barbatul ei va fi padurar; de se formeaza o cruce, crucea e
ursitul ei, vasdzica n-are ce sa mai astepte la maritat, caci inca inainte de aceasta are sa moara” (Marian,
1994, 1, 53-54.).
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ceara de la Pasti doud picaturi, menind, una pentru tine, iar cealaltd pentru cela ce ti-e drag; de
picaturile se unesc, cel menit te va lua, iar de picaturile se indeparteaza tot mereu, poti sa nu
mai tragi nadejde” (Sevastos, 1990, I, 136). Fetele adunate pun apd rece ne-nceputa intr-o
strachind, insd mai ales intr-un pahar. Daca din plumbul turnat in apa se formeaza ceva ca un
chip de om, atunci se crede despre fata pentru care se face aceasta ca se va madrita; iar dacd nu
se formeaza nimic, decat numai niste gramezi de plumb, din care nu se poate deduce nimic,
atunci se crede ca nu se va marita. Unele fete intrebuinteaza in loc de plumb ceara (Marian,
1994, 1, 53). Aflarea destinului prin intermediul picaturilor de ceard era intalnitd si la alte
popoare. in Portugalia se ghicea in mod aseminitor: intr-un vas turnau ceard topitd, apoi
aruncau nigte biletele Tmpaturite, ce contineau nume de barbati; pe prima hartiutd care se
desfacea in apa era scris numele ursitului (Serov-Tokarev, 51). “lau un blid, insd mai ales un
pahar cu apa rece neinceputd, apoi sparg un ou de gdina si lasa sd-i curga tot albusul in apa.
Daca din albusul acesta se formeaza in catva un chip de om, atunci fata se va marita in anul ce
urmeaza” (Marian, 1994, I, 54). Alteori, ceara constituia nu atit elementul primordial al
actului magic, ci un material din care erau alcétuite obiectele consacrate: “Fata face doua
strachinuti de ceara, In mijlocul lor pune cite o luminita, si pune aceste strachinuti in doua
margini opuse pe o strachina cu apa; aprinde luminile, pe care le-a menit, una ea si alta flacaul
dorit, si daca aceste strachinuti plutind pe apa se intdlnesc, se crede ca cei doi se vor lua, iar
daca nu se intalnesc, nu se vor lua” (Gorovei, 1995, 259). Fac doua luméndrele mici si
subtirele de ceara. Lumanarelele acestea le fac la un capat turtite sau le pun pe niste coji de
nucd, ca sa poatd pluti pe apa. Apoi le aprind, le dau drumul pe apa din strachina, facand
printre ele semnul crucii si menindu-le, adicd dand uneia numele unui fecior, iar celeilalte
numele unei fete. Daca aceste doua lumanarele, plutind pe apa, se impreuna, cred toti ca acei
doi tineri se vor casatori cat de curand (...). Dacd in urma una sau alta dintre lumanarele
scapateaza, adica se scufunda in apa, e semn ca acela pentru care a fost menitd va muri
(Marian, 1994, 1, 55).

Utilizarea unei anumite lumanari in cazul in care se dorea sa se stabileasca un contact
cu demonul este un leitmotiv in mitologia rusd: “cind te intorci de la slujba de Inviere si te
urci in cerdac cu luméanarea adusd si vei vedea un cdine mare — acesta este duhul casei”
(Gura-2, 1984, 135). De asemenea, se spunea, ceara care picura din lumanarile de la inviere se
pastra; se purta in buzunar impotriva demonilor, a vrajitorilor (la italieni, Krasnovskaia, 1977,
24). De Sf. Andrei se duce fata la fintana, tindnd in mana o luméanare de ceara de la Pasti, se
apleacd pe ghizdele si uitdndu-se in fata apei zice: “Sfinte Andrei, scoate-i chipu-n fata apei,
ca-n vis sa-1 visez, ca aievea sa-1 vad”. Apa din fintana se tulburd, apoi se linisteste si vede
chipul celui ce are s-o ia (Sevastos-1, 135). Tot din ceara se realizau lumanari speciale, care
aveau exclusiv aceastd functie augurald. Obtinerea lumanarilor presupunea realizarea unui
intreg ritual, ce se desfasura in ajunul Bobotezei. Astfel, se spunea: “Ia tort de invatatura sau
din fuiorul de la cruce, pune-l in trei pentru festila si intinde pe ea o luménarica de ceara; nu
manca toatd ziua, seara inainte de culcare aprinde-ti lumanarica, inchina-te, bate matanii,
bucitica de lumanare ce ti-a ramas pune-o sub cap si in somn iti vei vedea ursitul” (Sevastos,
1990, I, 137). De Sf. Andrei se realiza o practica asemanatoare: “De cu vreme sa facd o
lumanarica de ceara cat degetul cel mic in lungime si grosime; cand vine vremea de culcare sa
se roage la Maica Domnului si-si aprinda lumanaérica si trebuie sa bata atatea matanii pand se
va trece, si-n somn de bund seama va vedea partea ei ce i-0 va trimite Maica Domnului”
(Sevastos-1, 135). Vineri seara /Vinerea Mare/, cand se ocoleste biserica cu epitaful, femeile
lipesc de cruci la morminte lumanari de ceara curatd. Lumanarile acelea se lasa acolo pana se
trec de tot. Femeile tinere ori fetele mari obisnuiesc sa fure asemenea lumanari. Sunt doua
credinte: una ca cu ceara acelor lumanari isi pot face de dragoste, sa se lipeasca de ele acela pe
care il iubesc cum se lipeste ceara; iar altd credintd este ca daca se pune asemenea ceara in
uleiele cu albine, se face ceara multa in anul acela (Marian, 1994, II, 117). Cititul in flacara
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lumanarilor constituie si el o practica divinatorie. Pentru a obtine vindecarea unui bolnav se
aprind trei lumanari in acelasi timp; ordinea in care se vor stinge flacarile constituie un semn.
Dacad mai inti se stinge prima, vindecarea e garantatd; dacad se stinge a doua, boala va fi
lunga, daca a treia se stinge mai intdi, atunci ¢ semn de moarte (Pont-Humbert, 175). Pentru
multe popoare, trei lumandri pe o masd prevestesc necaz sau moarte (la rusi, ucraineni,
francezi, Sumtov, 1890, 86). Tot aici trebuie incadratda observarea rituald a lumanarilor de la
botez sau de la casatorie, care pot oferi si ele informatii insemnate despre viata posesorului
lor; mai mult, manipuldrile acestora aveau cu sigurantd repercusiuni sensibile: “Dupa ce s-a
intors acasa, luminile de botez /nu este datina sd se intoarcd cu déansele aprinse/, se pun pe
masd, ca sa arda. Si daca cel botezat este fatd, trebuie luminile sd arda in trei seri dupdolalta,
ca sa se marite” (Marian-1, 1995, 121-122). Lumanarile de nuntd se fac pe Inaltimea mirilor;
“mai sunt inca cu mare bagare de seama ca nu cumva s le rupd, socotindu-se prevestirea
mortii unuia dintre soti sau vreo altd nenorocire. Lumanarea groasid dovedeste viata
anevoioasa. Tot timpul cat nuna gateste lumanarile nimeni sa nu spuie cuvant rau sau sa se
sfadeasca, caci atunci si insurateii se vor ciondani” (Sevastos-1, 287). A cui lumanare s-a
trecut mai repede, viata aceluia se va trece mai curand (idem, 337). Mai mult, lumanarile de la
botez se pazesc ca ochii din cap, nu cumva un dugsman, o vrajitoare sau o fermecatoare sa puie
mana pe o bucdtica de ceard dintr-o luménare de botez, ca amestecand fardmitura aceea in altd
bucatad de ceard, “fac din ea draci cu chip omenesc si vrajesc de rau si de pieire pe dugmanii
lor pe a altora pentru platd” (Sevastos-2, 196). Alteori ritualul magiei divinatorii presupunea
cate o lumanare pentru fie care persoana implicata in ghicit (ipostaziere a persoanei implicate
in actul magic; cf., In acest sens, si legendele ce povestesc despre existenta, pe cealaltd lume, a
cate unei candele pentru fiecare fiinta vie): “Fac adeca doud lumanarele mici si subtirele de
ceara (...). Lumanarelele acestea se fac la un capat turtite, sau le pun pe niste coji de nuca.
Apoi le aprind, le dau drumul pe apa din strachina, facand printre ele semnul crucii si
menindu-le, adica dand uneia numele unui fecior, iar celeilalte numele unei fete. Daca aceste
doud lumanarele, plutind pe apa, se impreuna, cred toti cd acei doi tineri, ale caror nume le
poartd lumanarelele, se vor casdtori cat de curdnd; iar de nu se impreuna, nu-i speranta de
nuntd. Sau dacd in urma una sau alta din lumanarele scépateaza, adica se cufunda in apa, e
semn ca acela pentru care a fost menita va muri” (Marian, 1994, I, 55).

Derivand direct din aceastd ipostaza a lumanarii-personificare a destinului, practicile
magiei negre cunosc mai ales o luménare nefastd’, instrument indispensabil al vrajilor de
dragoste. La rusi, de exemplu, pe o lumanare cumparatd de la biserica era zgariat numele
persoanei dorite, dupa care lumanarea era agezata in biserica, alaturi de celelalte lumanari. Cel
pentru care a fost aprinsa aceastd lumanare va incepe sa ducd dorul persoanei respective si sa
incerce sa se intdlneasca cu ea (Redford-Minionok, 402). “Danacii si fetele, inainte de a pleca
la hora, aprind ramasitele de luméanari ce raman de la Pasti si trec printre ele, ca sd se uite
lumea la dénsii ca la Domnul Isus Hristos” (Pamfile, 1998, 43). in Anglia se realiza o practica
asemanatoare: pentru a-1 aduce cat mai repede pe iubit, lumanarea aprinsa trebuie strapunsa cu
doud ace. Cand flacdra va ajunge la ace, ursitul va aparea imediat. Cand acele strapungeau
lumanarea, se canta: “Nu lumanarea am strapuns-o eu astazi, cu acele,/ Eu am strapuns cu
acele inima (/ui cutare)./ Acum n-o sa-mi mai fie greu mie, singura,/ El va veni si va sta cu
mine” (idem, 403). In vriji de intoarcere, apirea asa-numita lumanare risturnati, adica arsi la
celalalt capat: pentru a-1 prinde pe hot trebuie sa iei o lumanare de ceara de la biserica, care sa
fie lipitd la icoand cu susul in jos, pentru ca, asemeni lumanarii, Dumnezeu sa intoarca sufletul

7 Evident, nu este vorba de lumanarea ,curati”, apotropaica: ,,Se crede ca de aceea se pune lumina
aprinsd in mana omului ce moare, ca sd nu se poata apropia Necuratul de dansul si pentru ca sa mearga
curat pe cealaltd lume” (Marian-3, 1995, 24). ,La stative se pune oleaca de ceard, caci necuratului tare-i
place sa se apropie; dar daca pui ceara nu vine” (Niculita-Voronca, 1083/1084)”.
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dusmanului, sa-i producd hotului o asemenea apasare, incat sa se cdiasca si sa-si recunoasca
vina (ibidem, 402). Si la roméani intdlnim ecouri ale unor asemenea practici: “Una s-a dus la
biserica cu noua lumanarele de ceara si le-a lipit de un sfesnic la Maica Domnului, cu lumina
in jos. Si batea matanii blestemand: cum se topesc lumanarile de ceard, asa sa se topeasca
vrdjmasa!” (Sadoveanu, 294): Pentru dusmani, se face o luméanare mare si se pune in biserica,
sa ardd cu lumina in jos, sa curgd pe podele; aceasta se face in duminica intdia la luna noua, si
cum nu se alege nimic din ceara aceea, aga nu se alege din acela pe capul céruia faci. Sau: “iau
picaturi de pe jos, ce au curs de la lumanarea din biserica si scama ce cade de la panza cand
tese, de fac muc i fac o lumanare -0 pun sa arda in biserica pe capul celui ce i-a facut rau”
(Niculita-Voronca, 1170). Pe langa aceste functii distructive, lumanarile, ca si statuetele de
ceard, erau utilizate si cu valoare de propitiere sau terapeutica®: “In ziua de anul nou ies de
noapte femeile si fetele si scot apa din fAntana cu lumanarea aprinsa la toarta cofei turnandu-si
apa pe piept, altele se spald cu totul la fantana spunand: «Nu scot apa, dar scot jocul si
norocul, cinstea si voia cea buni» etc. Si se spald tot farmecul ce le-a fost dat peste an’”
(Niculita-Voronca, 128). Se poate observa, de partea cealaltd, o influenta a magiei asupra
crestinismului. in timpul unor exorciziri, preotul ficea o imagine din ceara a celui posedat de
diavol, rostind, daca era stiut, un nume al diavolului sau un alt epitet potrivit, aruncand mai
apoi papusa in foc (Stampa, Fuga Satanae, 1597, apud Robbins, 93).

2.4. Ucidere prin intepare/injunghiere
2.4.1. Acul

O data realizat, faptul era trimis persoanei vizate. Trimiterea se putea face, cel mai
simplu, prin aruncarea In drumul rivalului a unor obiecte supuse actiunii vrajii: “de aceea
omul trebuie sd se pazeascd de a cdlca in aruncdturi si mai ales sa se fereascd de a ridica
anumite lucruri pe cari le vede pe drum” (Candrea, 1944, 177). Concretizarea farmecului este
ilustrata de orice obiect gasit, intalnit in drum sau in locuri atipice: “Ace afla infipte in pamant
sau in gard nu este bine a le lua, céci se crede ca ele ar fi pline de boale, si acel ce le ia se
poate apoi greu bolnavi, ba chiar poate muri” (Gorovei, 1995, 5). Evident, vrdjile nu erau
facute numai pentru a ajuta, pentru a favoriza'® pe cineva. Era foarte raspandita credinta care

8 Pentru a trata bolnavul de anghind pectorald, trebuie si te duci in biserica la miezul noptii si sa iei putin
plumb din rama ferestrei. Se face din acest plumb o inima pe care bolnavul o poartd asupra lui (Anglia;
Redford-Minionok, 403).

? Fetele, adunate in seara de Sf. Vasile, pun apd neinceputa intr-un vas, apoi topesc intr-o lingura plumb,
pe care il toarnd in apa: ,,daca din plumbul topit se formeaza in apa ceva asemanator unui chip de om, se
crede ca fata pentru care s-a turnat plumbul se va marita, iar dacd nu se face nimic, nu se va marita...”
(Pamfile, 1998, 110). ,.inspre Anul Nou si topesti plumb si si-1 versi intr-un pahar cu apa rece. Daca
stropiturile par a fi copacei cu frunza si floricele, ai sa ai peste an mare foloase si bucurie. Daca plumbul
face semnul crucii, sau al unui cap de mort, sau al trunchiurilor de copaci uscati, moarte are sa fie in casa
in anul viitor” (Zanne, IX, 267).

19 Pentru a face ca albinele si fie rele, bune luptitoare, in vederea apararii propriilor pozitii si a asigurarii
unei bune recolte, taranii rosteau o incantatie asupra unor ace: ,,Dupa ce au scos toti stupii si i-au asezat
la locurile lor se ageaza noua ace, neintrebuintate, in urdinisul primului stup, zicand:

«Va dau armele turcului

{i ale neamtului,

{i ale muscalului,

Sd nu va poata strica

Alte albine
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spunea: “Ace de visezi, sunt junghiuri, sunt farmece” (Niculitd-Voronca, 579). Asa ca, 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 de asemenea si in scopuri
intentional malefice, in farmece de dragoste prin care se rupeau legaturi, casatorii etc.: “Cu ac
sau bold se poate lega un barbat. Dacé are o femeie ciudd ca a parasit-o si se insoara cu alta,
cand std el la cununie, indoaie un bold, si inca de-1 arunca intr-o apa ca sa nu-1 mai géseascad, e
nenorocit pentru toatd viata — dar de-l strAnge si apoi il indreapta — se insanatoseaza”
(Niculita-Voronca, 579). O alta practica de legare utiliza un ac fara urechi, apeland, in acelasi
timp, la formula imposibilului: “Se ia un ac fara urechi si se infige deasupra usii, zicand:
«Cand ii vor creste urechi acului, atunci sa se mirite cutare” (Vjatskij fol klor, nr. 299, 55). in
mod asemanator, ruperea urechii acului era un prilej de realizare a echilibrului dorit: “Daca
intdmplator in timp ce cosea se rupea urechea acului, trebuie sa iei acul si sa zici: «Cum nu
poate trai nimeni farad ac, asa si fard cutare sa nu poata trai»” (idem, nr. 265, 51). Asemeni
penelor sau a cuielor, acele erau folosite si in cazul in care se dorea vatimarea intrusului, a
piedicii in calea implinirii amoroase a petentilor. Un asemenea ritual malefic era adesea insotit
de vraja aferenta: “Se duc in gradina la un par, cu un ac, pane si sare, si, impungand cu acul la
radacina parului, rostesc de trei ori dupa olaltd urmatoarea vraja:

«Ma luai din casa

Di la masa,

Cu ochii ochind,

Cu sprancenele amagind,

Toti feciorii la mine sa se gandeasca,
La mine sd porneasca.

Ma uitai in sus,

Nu vizui nemic;

Ma uitai la rasarit,

Vazui un par mandru inflorit
Si su par era un bou sur, mare,
Si pe bou 99 de ucenici /draci/ negri,
Sangele i-1 beau,

Oasele i le sfaramau,

in strat de moarte il lisau.

Eu din gurd aga am grait:

— Lasati voi 99 ucenici

Boul ast batran,

Nu-1 chinuiti,

Nu-1 truditi,

Sangele nu i-1 beti,

Straine.

Da’ nici voi sa nu catati

Pe altele sa stricati!

De pamant sa va prindeti,

Gramagioara sa sedeti,

Cum sta poporul

in ziua de Boboteazi

Pe langa preotul

Care sta si ceteste

Si apa o sfinteste»” (Gorovei, 1990, 237).
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Oasele nu i le sfarmati,

Si va duceti, voi, 99 ucenici,
Unde voi veni si eu,

Va duceti la N.N.

Cu 99 de ace impungatoare
Impungeti-1

Strapungeti-1;

Cu 99 suliti Insulitdtoare
Insulitati-1,

La mine méanati-1,

Cia pan’ ce veti duce,

Va fagaduiesc

Si va voi si da

Pita si sare

Si 25 matane.

De va duceti

S1 mi l-aduceti,

Nu-i dati stare a sta,
Mancare a manca,

Popas a popasi,

Vorbe a vorbi,

Nici cu mama, nici cu tata,
Far’ cu mine-intaiasi data;
Nici cu fini,

Nici cu vecini,

Cu dréagutele lui de-a se-ntélni,
Nemic sa nu poatd povesti
Pana la mine a veni!»

Dupa ce au rostit cuvintele cate de trei ori dupd olalta, ingroapa la radacina parului
painea si sarea si apoi fac doudzeci si cinci de matanii, pentru ca in carnevalul ce vine sa se
marite” (Marian, 1994, I, 97-98). Pe langa vrajile concrete prin care se putea forta mana
destinului, fetele puteau utiliza acest instrument consacrat si in practici divinatorii. Rusii
cunosc in acest sens obiceiul ghicitului prin intermediul acelor. Fetele de la tard, cand se
hotarasc sa ghiceascd cu ajutorul acelor, le roaga pe fermecatoare sau pe moase sa faca acest
ritual, ele singure nu trebuie sa ghiceascd, deoarece In acest caz ursita nu se va indeplini.
Fermecatoarele iau doua ace, le sterg cu untura, le dau drumul intr-un pahar cu apa. Dacd
acele se scufunda, e semn rau; dacd se intdlnesc, e semn de apropiata intalnire i casatorie;
dacd se despart unul de celilalt, inseamna ca sunt obstacole in calea casatoriei, din partea
oamenilor rai; dacad s-au dus in directii diferite, e semn ca cea careia i se ghiceste va ramane
fatd batrand” (Saharov, 93). In viata cotidiana, acul era considerat un semn, un mesaj trimis
din cealaltd realitate, de a carui semnificatie trebuia sa se tind seama: “Daca-ti scapd un ac, un
cutit etc. din mana si se infige, cu varful, vine un musafir” (Zanne, IX, 265); “Ac daca gasesti,
e semn de sfada”; “Cénd gandesti ac cu urechi, e semn ca-ti va face femeia o fata; fara urechi,
iti va face un baiat” (idem).

Acul este un instrument magic destul de des utilizat in practicile de alungare a
elementelor malefice, mai ales pentru ca era la indemana tuturor si, de asemenea, pentru ca
slujea cel mai bine obiectivelor magiei contraofensive (spre deosebire de cutit, topor, de
exemplu, care semnificau cel mai bine latura nefasta a magiei, fiind extrem de utilizate mai
ales 1n vrdji). Este foarte raspandit obiceiul de a pune in hainele copilului un obiect din fier; ca
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succedaneu al fierului, acul indeplinea la fel de bine rolul de apotropeu: “In leaginul copilului
pun un ac, mai ales sub pernd, un foarfece. Roméanca nu lasd niciodata copilul singur in casa,
fara sa nu puie langé el in leagén fier, ori cutitul, foarfecele (...), orice are la indemana de fier,
sfredel, dalta, frigare, ori, de nu, cel putin un ac” (Ciausanu, 285). De asemenea, el aparea
frecvent in practicile de protectie a animalelor din gospodarie, atunci cand exista pericolul
ludrii laptelui, a manei acestuia: «in Basarabia se ia o coaji de ou, se pune in ea tot felul de
seminte, zicand: “Cénd se va lua mana campului, atunci sé o ia pe a vacii”. Oul se ingroapa in
ocol, infigdndu-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). Pentru a
preveni cazurile de contaminare cu diverse elemente nefaste, se obignuia sa se poarte in
permanenta ace, pentru a da la timp replica agresorului: “La noi intdlnirea cu popa este privita
de popor ca piaza-rea; femeile arunca ace cu gamalii pe jos, ca sa scape de piaza” (Hasdeu, I,
68). Mai mult, “femeile lehuze se feresc a se intdlni una cu alta, fiindca nu este a bine. Daca
cumva se intdlnesc, isi trimite una alteia cate un ac. Ceea care are bdiat trimite un ac cu
gamalie, iard ceea ce are fata trimite un ac cu urechi” (idem). $i la rusi, cel mai raspandit
mijloc de protectie Impotriva farmecelor este acul. Pentru a anihila puterea unui vrdjitor, este
suficient sd-i agati un ac in haind; mai mult, daca, dupd ce ai stripuns mbracamintea
suspectului, scoti acul si-1 infigi cu urechea in sus in usa casei respective, vrajitorul nu mai
poate iesi din casa atat timp cat acul se afla infipt in usd (Novicikova, 269). latd cum era
descrisa, intr-o povestire traditionald, o astfel de practica: “Vrdjitoarea este foarte gireatd. Este
greu s-o afli, nici prin cap nu-ti trece care femeie este vrdjitoare. Ea nu va recunoaste acest
lucru nici in ruptul capului, nu-i place deloc s-o stie lumea. Si chiar dacd oamenii stiu cum
poti afla dacd o femeie e vrajitoare, foarte rar cineva incearcd s faca aceasta, pentru cé ea se
va rizbuna neapirat, ele sunt foarte rele. Eu eram mici, mama imi povestea asta. in satul lor o
femeie spusese odata cum poti sa afli daca o femeie e vrajitoare. Si iata, niste copii mai mari
l-au convins pe unul mic ca, atunci cand vrajitoarea va intra in casa lor, sd infigd repede un ac
in masa, de jos in sus /in crapaturile mesei/ Si in aceste crapaturi, intre scanduri, trebuia sa
infigi acul si ea, zicea, cand va dori sa plece, nu se va mai misca din loc. Si iatd, cand vroia sa
plece, infigeau acul in masd, ea se intorcea... lar scoteau acul, iar vroia femeia sa plece... Asa
au intors-o din drum toata ziua, toatd ziua a stat acolo la ei...” (Cerepanova, 1996, nr. 304,
80). O practicd asemanatoare era utilizata si la romani: “Cand iti vine un strigoi In casa, si
daca vrei sa-1 cerci, de-i strigoi, pune un ac fard ureche in usorul usii din afara, ca tot va merge
pan-la prag si s-a inturna; si pan-ce nu-l vei lua, nu se va putea duce, se teme”
(Niculiti-Voronca 579). in mod aseminitor puteau fi vizute si duhurile aerului, personificari
ale unor fenomene meteorologice (vant, vartej, balauri etc.): “De multe ori nu putem sti daca e
sau nu balaur in nor. Ca s ne convingem despre aceasta, sa stim cu fata catre norul in care
credem ca e balaur si sd ne impungem cu un ac in mijlocul pieptului: de va fi balaur in nor,
atunci vom vedea cum plesneste repede cu coada in toate partile, cad balaurul simteste
intepatura acului” (Gherman, 138).

2.4.2. Cutitul

Cutitul este intrebuintat in diverse descantece, in calitate de element de prim rang in
recuzita descantatoarelor. Cutitul “cununat” (care a stat in braul mirelui sau in sdnul miresei
cand s-au cununat la bisericd) are o importantd deosebitd in ritualul descantecelor. Intr-un
descantec “de pus cutitul” sunt activate circumstantele consacrarii instrumentului magic:

“Cutit alamit,
De noud tigani aldmat,
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De noud popi cununat,
De noua oameni taiat,
Cumpdrat din Tarigrad”... (Gorovei, 1990, 144).

in alte cazuri, cutitul furat sau gasit era valorizat pozitiv: “De ursit se face cu coasi
de furat, cu secere de furat, cu cutit de furat, cu ace de furat, ca atunci e tare de leac”
(Niculita-Voronca, 531). Sau: “Ca sa scape de friguri, bolnavul se duce duminica dimineata la
fantana, cu o oald noud si cu un cutit de gasit, nu vorbeste nici la dus, nici la intors, si nici in
urma nu se uitd, umple oala cu apa, pune cutitul in crucis pe oald, face trei cruci si zice in
gand: «Cand pagubasul o mai pune mana pe cutitul dsta, atunci si ma prinda frigurile pe
mine»” (Gorovei, 1990, 132). Cu valoare de omen, cutitul putea oferi informatii referitor la
insanatogirea bolnavului. in acest scop, cutitul care se foloseste in descéntec se infige in
pamant dupa usa sau in alta parte. Dupa ce se descanta “de junghi”, de exemplu, cutitul se
infige In pamant, unde este lasat trei zile; dacd este ruginit cand este scos, este semn ca
bolnavul nu se va vindeca. “Dacé-i picd cuiva, in timpul ospatului /botez/ cutitul sau furculita
jos si se implanta in pamant, e un semn rau, cici se crede ca copilul va muri de o moarte
nenaturala” (Marian-1, 1995 124). Cei care se tem ca pot fi victimele unor vraji pun noaptea
sub cap un cutit cu varful in afara. Obiectele utilizate in acest caz pot fi mai multe (vatrai,
topor, cutit $i maturd), pentru ca, prin potentarea valoarii fiecarui obiect, sa se obtind protectia
sigurd. Se spune cd matura si vatraiul “alunga”, iar toporul si cutitul “taie” farmecele. “Cutit
daca pui noaptea sub cap, cu varful afard, nu se pot apropia farmecele, vin pana aproape si
fug” (Niculita-Voronca, 578). “II hotaraste pe cel mort cu un cutit stricat, calti, taimaie, praf de
pusca si inconjurand mormantul cu varful cutitului tras de pamant zice: «Am umblat, locul
ti-am cautat, hotar iti fac, sa nu mai iesi din acest loc»” (Marian-3, 1995, 314); “In groapd,
cand sunt gata sd toarne paméant peste mort, pun la picioare un fus, iar la cap un cutit, sau
dimpotriva, si zic: «de-o veni strigoiul de la rasarit, s se intepe in cutit; iar de-o veni de la
apus, si se intepe-n fus»” (Candrea, 1944, 150). in practicile oraculare, cand fetele mergeau si
ghiceasca la rdspantii, se asezau pe vine si trdgeau cu un cutit un cerc in jurul lor, zicand:
“Dracilor, veniti, faceti galagie, dar in cercul nostru nu intrati” (Iongovatova-Pasina, 51).
Alteori, cutitul nu este mentionat expres in cadrul ritualului — esentiald era tragerea cercului
magic: “fetele aprind o lumanare i merg pe camp, unde fac un cerc, zicand: «Dracilor, veniti
la noi, duhul apei, vino la noi, dracusorilor, toti veniti la noi, pana la linie, ca fetele se duc la
dracu», dupa care ascultau: dacd auzeau clopotei, se vor casatori; dacd i se parea cuiva ca se
tdiau scanduri, era semn cd va muri. Dupa aceea ieseau din cerc astfel: «Dracilor, plecati toti
de la noi, fetele pleaca de la drac si dracul de la fete»” (Pomeranteva, 1985, 205). Cutitul isi
dezvaluia valentele benefice si daca isi Incepea actiunea de purificare dupa ce raul incepuse sa
se manifeste: prin simpla infigere in pamant el putea opri grindina care se abatuse asupra
satului.

Utilizat ca obiect specializat al arsenalului farmecelor de dragoste, in virtutea functiei
sale de baza, cutitul 1si punea in evidentd calitatile sale nefaste. El era un instrument de
distrugere perfectionat (in cazul precizarii unor atribute specifice), potrivit pentru
“Imboldirea” persoanelor vizate, considerate a fi intarziat In achitarea de unele sarcini fata de
cel ce performa actul magic. Farmecele de dragoste il aveau in vedere pe ursit, care intarzia
nepermis de mult indeplinirea destinului comun pe care il avea cu fata care apela la asemenea
agenti:

“Cutit alamat. ..
Eu te-nfig,

Tu sa te-nfigi:
In mainile,
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in picioarele,

in matele,

in genele,

in sprancenele,

in urechile lui ...

Si sd nu taca din gura

Péan nu m-o vedea pe batatura” (Ionascu-Mandreanu, 88).

in cadrul farmecelor de dragoste, cutitul era utilizat si in calitate de marcator sacru al
destinului: ursitul era astfel fixat, prin intermediul lui, alaturi de fata care performa ritul.
Farmecul in discutie doreste sa stirneasca pasiunea in inima viitorului sot prin intermediul
ajutorului supranatural, pajura infocatd; pentru realizarea vrajii era Insa nevoie de asigurarea
unui suport material, infigerea cutitului in pamant fiind un gest simbolic, care ne trimite cu
gandul la strapungerea rituala a unei statuete (de lut sau de ceara):

“Eu nu-nfig acest cutit
Nici in lut, nici in pamant,
Ci-1 infig in inima

Celui ce mi-i Tmpartit.
Sambata seara

Am iesit afara

Si m-am uitat la deal

Si n-am vazut nimic,

Si m-am uitat la vale

Si iar n-am vazut nimic,
M-am uitat la asfintit
Nici atita n-am vazutt,
M-am intors spre rasarit
Si-ntr-acolo am vazut
Pajura impajurata

Cu foc imbracata,

Cu foc incinsa,

Cu foc cuprinsa.

Si cum am vazut-o

Am si Intrebat-o:

— Unde mergi tu, pajura,
Asa de-mpajurata

Si-asa de-nfocata,

Cu foc incinsa,

Cu foc cuprinsa?

— Ma duc codrii sa-i parlesc,
Campii ca sa-i vestejesc,
Viile ca sd le sec

Si pietrele sa le crap!

— Lasa codrii sa-nfrunzeasca,
Campiile sa-nfloreasca.
Viile ca sa-nfrunzeasca,
Pietrele sa se mareasca!
Da’ te du la omul meu
Cel ales de Dumnezeu
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Si mie dat,

De oameni buni indreptat,

Si cu foc 1l imbraca,

Si cu foc 1l infoaca,

Si cu foc il incinge,

Si cu foc il strange,

Si cu foc 1l cuprinde,

Si cu foc il aprinde.

Foc pe gura camasii 1i baga

Si la inima i-1 agazad.” (Marian, 1996, 18).

Descrierea practicii magice aferente acestei vrdji este aceasta: “dacad o fatd si-a pus
ochii pe un fecior, dar se teme ca acela nu o va lua de sotie, ca sa fie mai sigura ca feciorul
respectiv i va fi barbat, ea i face pe ursita. lese intr-o sambata seara in cornul sau chietoarea
casei c-un cutit in mana si, infigandu-1 In pamant, rosteste de la inceput si pana la sfarsit
versurile vrajii acesteia” (idem). Dupa cum am vazut, farmecele de dragoste nu presupuneau
numai aducerea persoanei dorite, ci, In cazul unor rivali, anihilarea acestora. Daca cineva
simte Tmpunsaturi de cutit (junghiuri) in intreg trupul, la inima sau la cap, aceluia “i s-a pus
cutitul”. Cutitul este vrajit cu o incantatie magicd, fiind menit (ursit sau sorocit) unei persoane
sau unei operatii. Apoi este Infipt in pamant, dupa usa, in grinda, intr-un lemn de alun, intr-un
pui de gdind viu, Intr-o broasca sau intr-un om facut din pamant etc. Ciobanii 1si infig cutitul
in propriul lor ciomag. Cutitul este tinut infipt atata timp cat se doreste chinuirea dusmanului.
Daca se doreste moartea acestuia, nu se mai scoate. Iata in acest sens si o marturie din secolul
al XV-lea: “In dosul casei am o gradini; e lipiti de gradina vecinei. Intr-o zi am vizut ci
cineva croise, nu féra stricdciuni, o trecere prin gradina ei si a mea. M-am plans vecinei,
suparandu-ma un pic, drept sd spun mai mult de paguba decat de trecerea aceea... Vecina,
furioasd, a plecat bodoganind ceva. Dupa cateva zile, numai ce simt niste dureri de burta
cumplite si niste junghiuri dinspre stdnga spre dreapta, de parca mi-ar fi strapuns cineva
pieptul cu doua sabii sau cutite”. Vecina pusese sub pragul dugmancei sale “o papusa de ceara
lunga de-o palma, strapunsd din toate partile, cu coastele strabatute de doud spelci chiar pe
locul dinspre dreapta spre stanga si dimpotriva simteam junghieturile acelea... Mai erau acolo
si niste saculete cu fel de fel de graunte, seminte si oscioare” (Delumeau, I, 86). Evident, in
spiritul ambivalentei actului magic, prin intermediul cutitului se putea “intoarce” si actiunea
maleficd a umanului: “La povestitoare se mancau tare cdinii, au fost célcat in niste fapturi,
aruncate sa calce cei din casa, ca sa se faca huit, trai rau in casa si s-au inceput ei a se manca.
Un om strdin a vazut, a scos iute cutitul si l-a pus in pamant si pe loc céinii s-au linigtit”
(Niculita-Voronca, 577, 578). Alteori, actul magic al intoarcerii presupune atdt anihilarea
instrumentului, cét si a expeditorului): “Un om din Horodnic a mers la o fata care era bolnava
de junghiuri, 1i facea alta pe ursitd. Omul a cerut un cutit si un fir de usturoi §i a varat varful
cutitului prin usturoi, infigandu-1 n scdndura patului. Pe loc a inceput a curge sange din pat,
iar dugsmanca ce-i facuse in ceasul acela a murit” (idem, 581).

Insd “punerea” cutitului este ambivalenti: “cand, fie din cauza unei certe sau din
altceva, un sot si cu o sotie se dugsmanesc si cand orice staruintd de impacare a fost zadarnica”,
atunci se apeleaza la descantecul de pus cutitul. Practica se desfasoara in felul urmator: “se ia
un cutit pe care l-a purtat un flacau in ziua de cununie si care n-a mai fost intrebuintat pana
atunci la taiere. Se infige in pragul casei peste care va trece cel care este menit sd se
indragosteasca si se zice de trei ori:

«Cutit argintat,
De 99 de tigani lucrat,
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De 99 de popi cununat,

De 99 de oameni tiiat,

Din Tarigrad cumparat,

Unde te-oi trimite, sa te duci,

Unde te-oi infige, sd te infigi,

Ca (N.) sa nu mai poata sta,

Ca cd nu mai poatd bea...»” (Pamfile, 1998, 132).

2.4.3. Frigarea

Fiind facuta din fier, era firesc sa faca parte din arsenalul de protectie impotriva
maleficiilor. Prin urmare, nu este surprinzator sa intalnim, in calitate de obiect cu valoare
apotropaicd, in diferite descantece. Pentru sporirea valorii sale, frigarea este descrisa ca fiind
un element ritual consacrat inca din clipa obtinerii sale: “De desfacut de ursitd se desface cu
frigare din noud ace, facutd din fier furat de la noua case. Frigarea se face de citre covali, cu
mainile la spate; e mica cat un cui. Cea mai buna frigare e aceea pe care o face de invatatura,
cu mainile la spate, un tigan ce inca n-a avut ciocanul in maini. Frigarea s-o faca un tigan care
n-are tigancd, cu mainile la spate si in pielea goald. Cand e gata, n-o aduci in casd, ci numeri
noud pari din gard si-o pui sa stea acolo; numai cand e cineva bolnav o aduci. Acea frigare e
buna, care e facutd de unul din doi frati gemeni” (Niculitd-Voronca, 571). O asemenea frigare
constituia o protectie deosebit de bund pentru femeile Insarcinate sau lehuze; prezenta unui
astfel de obiect printre lucrurile ce constituiau “mostenirea de familie” nu trebuie sd ne
surprinda: “La asemenea boald se desface de ursitd, se ia noud fiare de la noua case, adica
secera, cutit, coasa, topor si altele si cu frigarea de casa (caci fiecare gospodina trebuie sa aiba
frigare) care se infierbanta in foc si descantdndu-se se sting in apa neinceputa cu care se spala
bolnava si i se dd de baut. Frigarea e facutd de un mester fierar iscusit care o face descantand
si cu manile dinapoi. Frigarea e facuta din noua bucati de fier adunate de prin gunoi de la noua
case neprimenite (care sunt luati dintdi, unde nici barbatul nici femeia nu-i de al doilea).
Asemenea frigare se pastreazd din neam in neam si se da de zestre de la mama la fata. Si tot
timpul cat femeia e Ingreunata si e lehuza, trebuie sa doarma cu frigarea sub cap” (Leon, 151).
Dar asemenea manifestari faste sunt nespecifice pentru acest instrument. Prin traditie, functia
principald a ei era aceea de a frige sufletul ursitului, de a-1 aduce neintarziat, uneori, macar in
vis, la solicitarea fetei care comanda sau realiza aceastd practica. “In Oltenia, iatd cum se face
de ursita: faci o frigare din fier parasit ce-1 gésesti, o pui in foc pand ce se inroseste si zici:
«Cum arde fierul, asa sd ardd inima cutaruia», pe urma prinzi fierul in cleste si-1 rotesti in
vant, facand roate de foc Intocmai precum fac copiii punand o surcica cu un capat in foc, iar
dupi ce s-a aprins o tii cu mana de celalalt capit si tot iute, iute o invartesti roatd, de raman
numai niste cercuri de scantei de foc din ce in ce tot mai slabe. Si asa frigare inrosita
invartind-o tot roata-n vant, zici: «Cum scanteie si se roteste fierul asa sa se roteasca si sa
scanteie cutare de junghiuri si de durere, ca serpele sa se zvarcoleasca». Pe urma racesc fierul
asa 1n apa rece neinceputa, zicand: «Cum bolboroseste apa aceasta si cu nimic pe lume nu se
poate astdmpdra, asa cutare sa nu poate sta de boald, de durere, de junghiuri, de cutite si de
usturime, si ieu somnul lui, si ieu odihna lui din toate incheieturile, din toate partile, din parul
lui §i pana 1n unghiile manilor lui si a picioarelor Iui” (Sevastos, 1990, II, 165).

Frecvent se intdlnesc Insd cazuri de neconcordantd intre textul vrdjii si finalitatea
acesteia. Astfel, s-au sters practic deosebirile existente intre vraja concretad de aducere — in
realitate — a ursitului si intre practica avand pronuntat mai degrabd un caracter oracular (desi
sunt mentionate si eventuale jertfe animale). intr-o serie de farmece de aducere a ursitului in
cadrul practicilor divinatorii, actul magic al frigerii este realizat atat prin intermediul
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ajutoarelor demonice, cat si nemijlocit, de performerul vrajii:

“M-am sculat marti dimineata
Inaintea tuturor mahalagiilor,
inaintea tuturor prietenilor.

Ma uitai in sus,

Ma uitai 1n jos,

Ma uitai la rasarit,

Ma uitai la apus.

Cand, la apus,

Zarii o gradinuta;

Cand, in gradinuta,

O tablita;

Cand, pe tablita ceea, un jar mare:
Nouazeci si noua de draci,
Nouazeci si noud de dracarite,
Nouazeci si noud de pui de draci
Frigea carne de vitel.

O frigea

Si-o ardea.

— Noudzeci si noua de draci...
Nu frigeti carnea de vitel

S-o0 ardeti

Si, nouazeci si noua de draci...
Va duceti la ursitoarea Iu” Alisandru
Si-i frigeti inima ei

S-o ardeti.

De o-t gasi-o la masa sezand

Si mancand,

Lingura din ména sa i-o zvarliti (...).
Asa s-o aduciti:

Trasnind,

Plesnind,

Prin spini,

Maracini,

Numai sange facand-o,

Prin garduri fara parleazuri,

Pe drum fara carare,

Prin padure fara sanii...”

Daca in planul mitic este avuta in vedere hartuirea prin foc a ursitului, la propriu si la
figurat (a se vedea si farmecele de aducere a ursitului prin intermediul variatelor ipostaze ale
focului magic), in plan concret, “Cu frigarea descanti. O bagi in foc si-o infigi in inima de
gaind. Zici:

«Nu-nfig frigarea in inima de gaina,
O-nfig in inima ursitorii lu” Alisandru,
Care-a fi de la Dumnezeu lasata

Si de oameni buni indemnatay.
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Si asa o sucesti in foc. Descanti trei zile la rand: marti seara, joi seara si sambata
seara...” (Vasiliu, 21-23). Aceeasi temd este intdlnita intr-un farmec asemanator. Daca in
primul caz agentul magic e prezentat intr-o ipostaza specifica petentului din descantece, el
implorandu-i pe demoni sa-1 ajute, realizand in plan mitic dezideratul terestru, in vraja de mai
jos actantul este un vrajitor puternic, localizat intr-un topos specific (vecinatatea muntilor
Galileului), care-i deposedeaza fard prea multe scrupule pe demoni de una din uneltele lor
malefice In vederea executarii farmecului:

“Iesii pe prispa-afara:

Ma uitai in sus,

Ma uitai 1n jos,

Ma uitai In muntii Garoleii,

Nu vézui nica.

Vazui nouad draci

Cu noua dréacoaice,

Cu noua faraonoaice.

Tot striga in gura mare cd iau frigarea.

Iar diavolul cel mare spunea ca n-are frigare...”

De aceastd datd, vraja se dovedeste a fi deosebit de puternica, prin concentrarea
masiva de putere magica: actantul ii santajeaza pe demoni, pe care i obligd sa urmareasca
persoana vizatd, ursita; fermecdtorul insusi, prin intermediul instrumentului demonic —
frigarea — actioneaza in cele doua planuri in vederea atingerii obiectivului dorit. Fiindca este
vorba de o practica ignicd, este firesc sd apard mentiunea unor topoi aparte, vatra si hornul, in
care se desfasoara vraja:

“...—Taci,

Nu mai plange,

Nu te mai olicai,

Ci ti-oi da frigarea

Si Ileana s-a hodini.

Da’ voi sd nu va culcati,

Sa nu va hodiniti,

Dupa ursitorul Ilenei sa porniti (...).
Eu nu-nfig frigarea

Nici 1n vatra focului,

Nici in piciorul hornului,
Si-o-nfig in inima lu Vasile...”

Enumerarea partilor ce trebuie sa fie atacate de frigarea mitica ne face sa ne gandim
ca era posibila utilizarea, In cadrul acestui tip de vraja, a unei statuete magice sau, in orice caz,
a unei reprezentdri a persoanei agresate, in care actantul sa poata infige frigarea:

“... Frige-l,
Frigareste-1,
Prin rarunchi,
Pe sub rarunchi,
Prin ranza,

Pe sub ranza,
Prin maiuri,
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Pe sub maiuri,

Prin plamani,

Pe sub plamani,
Prin mate,

Pe sub mate,

Prin osanza,

Pe sub osanza,
Prin inima,

Pe sub inima,

Prin ata buricului,
Prin tevile trupului.
Prin vis sa-1 visez,
Aievea sa-1 vaz;
Minte sa-1 tiu,

in casa sa-1 spui...”

Fata care performa aceastd vraja repeta in plan terestru doar cateva din operatiunile
mitice: “faci cu frigarea-n foc si inimé de gdind. Nu-ti faci cruce. Pui frigarea la cap si cunosti
aievea ursita dumitale” (Vasiliu, 24-26).

Asa cum am mai vazut, practicile de ursitd nu se multumeau mereu numai cu
informatii referitoare la perechea lipsa, cu aducerea acesteia, in vis sau in realitate. in cazul in
care aceasta se legase de altcineva, vraja trebuia sia remedieze acest neajuns, alungiand-o pe
intrusd, cel mai adesea, omorand-o: “De ursita se face mai ales spre Andrei. Se face cu noua
potcoave, cu noud fuse, cu noud ace, cu trei cutite si cu o coasa infierbantata la foc la miezul
noptii. Apoi le scoate afard gi le stinge cum stie, descantind. — Daca face sa moara cineva
anume, 1i arunca femeii aceleia apa, sa calce si atunci se imbolnaveste. Pentru ca sa-i desfaca,
trebuiesc tot aceleasi instrumente infierbantate si stinse in apa, din care de trei ori bea si se
scalda bolnava. Un ac i se infige in piept, cu varful in sus, iar pe coasa si pe potcoave trei zile
trebuie sd doarmd in pat” (Niculitd-Voronca, 580). “Ca sa-1 omoare pe cineva, se face
duminica pana in ziud frigare la covali, indarat (cu méanile la spate) si cu frigarea infierbantata
in foc se descanta. Acela caruia i se face, daca stie, — sa taie indata cu toporul in prag, caci taie
farmecul; ce a fost sa cada pe el, cade pe prag” (idem, 571). Acel care stie cd i se face sau ca i
s-a fdcut o asemenea vrajd poate apela, daca nu trece prea mult timp de la declansarea
farmecului, la actul magic al intoarcerii acestuia. Asa cum am vazut ci se intdmpla si in cazul
legaturilor, era nevoie de aceeasi “cheie” pentru desfacerea vrdjii. Iatd un alt tip de vraja de
ursit, pentru readucerea la sotie a sotului agresat (in care, de altfel, sunt utilizate aceleasi linii
ale subiectului): “Cand face de ursit, bate frigarea cu ciocanu-n vatra si zice:

«Cum arde focu-n vatra
Asa sd arda inima-ntr-insuly.

Frigarea asa e ca de-un cetvert de lung si ea de-amu are un cap si-n loc de picioare
douad, are unu in chip de surub, si mainile tot in chip de sfredel. Si are si jos aproape de picior
doua sfredele ca doua maini. Si aista-i ‘barbat’. Da ‘femeia’ tot asa-i facuta, da numa in cap in
loc de gata are asa tot un fier cu belciug care spanzura de cap. Si-o zis ca le-nfierbanta rogsu-n
foc si daca vrea sa faca de dragoste, le bate-o zis ca-n... si apa, cum se duce fieru-n vatra, asa
o0 zis cd-1 arde pe acela la inima si vine nebun de-o ia pe acea fatd. Cand le baga-n apa zice:

«Sa nu-i dai hodina la asternutu lui,
Sa vie pan padure far’ di rugine
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Cu mainile-ntinse

Cu gura cascata.

Sa nu sada cu niste fete frumoase,

Nici cu neveste grase.

Pe toate sa le urasca,

Numai pe nevasta lui s-o iubeasci...” (Golopentia, 232-233).

Alte vrdji de Intoarcere au o structura diferitd. Descantdtoarea, si ea in postura unui
atotputernic mitic vindecdtor, il elibereaza pe suferind repetand in sens invers gestul inteparii
cu frigarea malefica:

«... In inima cutiruia bagata.
Eu inainte-i iesii,

Mana-n piept i-o pusei,
Frigarea din mana i-o luai,
Mai tare o-nrosii,

Mai tare o-mbujorai

Si-n inima lui inapoi i-o bagai
Si pe el 1l lasai

Curat,

Luminat,

Ca maica ce l-o facut,

Ca Dumnezeu ce l-o lasat...”

Pentru a “nimeri” tipul de frigare utilizat de vrajitor, se impune respectarea unui
ritual aparte, care se bazeaza pe elemente consacrate: “Descanti cu noua fiare de noua feluri;
cand vine acela de-1 arde la inima, il stingi in vin sau in apa. Apa o torni la pragul usii unde te
cheama; frigarea o-nfigi acolo la pragul usii. Dacé-1 arde la inima, are leac” (Vasiliu, 58-59);
sau: “De bolnava n-are sd mai scape, au semn ca fiarele nu se inrosesc, chiar cat de mare ar fi
focul, iar de va scépa, fiarele se fac rosii” (Sevastos-2, 162). Alteori, pentru desfaceri se
foloseau alte obiecte si elemente magice: “La desfacut se toarnd apa din casa pe fereastra, apa
pe fundul cofei, pe o coasd infierbantatd. «Cum taie coasa toate ierburile si buruienile, asa sa
taie tot riul si facitura de la N.» In apa aceea desface descantand astfel: «Cine mi-a ficut cu o
mana, eu desfac cu doud; cine cu douad, eu desfac cu trei», pana la noua. Pe femeie o spald si-i
da sa beie; apa o pune sub pat, sa steie trei zile, apoi o arunca in drum. Femeia ce a facut vine
s ceard ceva, dar s nu i se dea nimic, ca nu ajutd desfacatura” (Niculitd-Voronca, 580). In
cazul in care agresiunea se facuse asupra unei femei insarcinate, in vederea pierderii acesteia
si a incheierii in acest fel a destinului asteptat de petent, descantecul isi concentra puterea
tocmai pe ideea pastrarii casatoriei, a legaturii sfinte dintre soti. Nu se doreste “amestecarea”
celor douad potentiale gospodarii, §i, prin urmare, farmecul de intoarcere se desfasoara exclusiv
in casa, Intr-un spatiu sacralizat, aflat sub tutela stramosilor protectori, simbolizati aici de
mester-grinda: “Presupunandu-se ca bolnavei i s-a facut pe ursitd §i temandu-se ca nu cumva
sd moara in cele mai crancene dureri ale nasterii si ale ursitei i pe urma sa-i ocupe locul fata
batrana sau vaduva, care i-a facut pe ursitd, una din femeile adunate, care se pricepe in ale
descantarii, apuca degraba un topor, merge mai intdi in unghiul casei de catra icoana spre
rasarit, i, facand acolo cruce cu toporul, zice:

«Ho! vaca rosa,
Porosa,
Ho! vaca neagra,
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Poneagra.

Nu-ti amesteca
Blidele

Si lingurile,

Si strachinile;

Nu te asupri,

Nu te naravi,

Nu te navali,

Nu te napusti,
Copiii nu-mi saraci!
Nu te amesteca,
Nu te apuca.

Nu amesteca
Copiii tdi cu-acesteia!
Nu te apuca
Qalele,
Tindeicile

Si strecuratorile,
Casa

Si masa.

Ca de te-i apuca
Si te-i amesteca,
Cu toporul acesta
Capul ti-oi taia!»

Dupa ce a sfarsit de rostit cuvintele acestea, implanta toporul in unghiul casei. Apoi
merge la celelalte unghiuri si face asemenea. in urma, se duce la mester-grinda, de este,
implanta intr-acesta toporul, din toate puterile, si acolo il lasd apoi peste toatd noaptea
urmétoare. In chipul acesta se crede si zice descantitoarea ci leagd pe femeia ce-a ursit si
dezleagd pe cea ingreunatd, care nascand, se mantuieste de moarte si se insdndtoseaza”
(Marian-1, 1995, 36).

2.4.4. Fusul

Rusii, in timpul descantecului pentru indepértarea durerii din coaste, luau trei fuse, cu
care Intepau de trei ori locul dureros (Pavlova-Tolstoi, 13). Vrdjitoarele din Pocutia i tratau pe
copii in caz de deranjament stomacal astfel: puneau pe stomacul copilului un vas infierbantat,
tineau in ménd noua linguri, un ac, un fus, un cutit si descantau, “scotand” boala cu lingura,
cosand-o cu acul si “torcand-0” cu fusul (ibidem). In general fusul era considerat ca avand o
puternica incarcatura magica, fiind unul din principalele instrumente utilizate in procesul
torsului. Sarbii credeau ca nu era bine sa lovesti un copil cu un fus sau cu métura, pentru ca se
spunea cé acest gest duce la incetarea procesului de crestere a copilului (Pavlova-Tolstoi, 19).
Ca sa te feresti de junghiuri trebuia sa nu lasi pe pat furca si vartelnita cu care lucrezi canepa
sau inul, iar fusul gol sa nu fie tinut in casa (la romani, Niculae, 178). Cu ajutorul fusului, lasat
in fantana, putea fi adusa ploaia; in vederea impiedicarii dezlantuirii ploii nefaste, cu grindina,
daca instrumentul era scos afard din casd, impreund cu ale obiecte rituale, grindina sau tunetul
puteau fi alungate (Pavlova-Tolstoi, 13). Pentru a anihila puterea nefastd a farmecelor, se
recomanda: “Fus parasit sa bati in pamant, la capul bolnavei: «Cum s-a parasit fusul si n-are
fir sd toarcd, asa si n-aibd drum acelea care facy. il bati in trupul aceleia si o descanti de
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ursiti, si se intoarcd pe ea” (Niculiti-Voronca, 581). In Bihor se implanti in pimént un fus cu
ata rosie si-1 udad sase saptamani cu apa de la fantind, sd sporeasca laptele (Pavelescu, 1944,
40). Alte vrajitoare iau un sac plin cu paie, trei fuse, trei sule, trei pile, o farfurie cu tarate, sare
si un ban de arama. Luand pe rand fusele si celelalte obiecte, impung sacul cu paie, zicand:
“Eu nu impung paiele din sac, ci impung in inima cui a dus laptele de la Joiana. Asa sa nu iasa
riul din el, cum nu va iesi fusul de buni voie din paie. il impung prin fata obrazului si prin
creierul capului, prin branci si picioare, prin toate vinele, prin toate oasele, sa nu poatd dormi,
sd nu poata manca, sa nu se poata culca, sa nu se poata alina, pana laptele la Joiand inapoi l-a
da. Pana atunci sa n-aiba stare si alinare cum nu are apa pe mare.” Descantecul se repetd de
noua ori (Pavelescu, 1945, 70).

Personajele mitologice puteau stdpani mestesugul torsului sau al tesutului, dar in
acelasi timp, performarea lor sau utilizarea unor obiecte folosite in acest proces putea sa le tina
la distantd, sa le contracareze efectele malefice. Bulgarii puneau in leagdnul copilului un fus,
pentru a-1 feri de deochi sau de actiunea nefasta a fortelor necurate (Pavlova-Tolstoi, 13). La
fel, in perioadele critice, in care spiritele punitive de tipul Santoaderilor isi puteau face aparitia
la sezatori, veghind la respectarea interdictiilor legate de tors, fata putea sa afle daca se afla in
prezenta demonilor neinduratori intorcand fusul in sus. in acelasi timp, la sloveni, de exemplu,
Perechta, in perioada Craciunului, controla fiecare casa, pentru a vedea daca torcitoarele au
incheiat muncile si dacd postul este respectat. Neascultatoarele erau pedepsite infigandu-li-se
un fus in pantece (Pavlova-Tolstoi, 14-15). La sarbi vrdjitoarea folosea, pentru a zbura la
sabat, sulul de urzeald sau un fus (Slasciov, 83). Acelasi personaj putea dauna tuturor vacilor
din sat, daca inconjura ocolul vitelor cu o sfoard de cénepa, atunci cand animalele plecau la
pasune (Sumtov, 1889, 600). Tot la sarbi, imediat dupa nastere se agata la horn un fus, de care
se prindea un cétel de usturoi, pentru ca nou-nascutul s fie ferit de farmecele vrajitoarelor
(Pavlova-Tolstoi, 14). Dualismul actului ritual, al simbolicii obiectului, se explica, pe de o
parte, prin apartenenta personajului la categoria originarului, el fiind cel care i-a invatat pe
oameni mestesugul. Acestia, la randul lor, dobandind cunoasterea, devenind buni tesitori,
torcatori etc., stiind tot, se pot folosi de inventarul respectiv pentru a izgoni maleficul, caruia i
se aminteste astfel ca respectiva persoana este la curent cu marile taine, ca este initiatd. De
multe ori, pentru a imbuna (si nu a goni) o astfel de fiinta, i se aduceau variate ofrande, care
sugerau apartenenta acestora la categoriile sus-mentionate. Rusii, sarbii lasau pentru rusalki,
samovile, in apropierea izvoarelor, bucati de panza, caiere etc. (Vinogradova-Tolstaia-2, 1994,
35). La cehi se coceau placinte rituale pentru alungarea frigurilor. Fetele bolnave de friguri
trebuiau sa inconjoare in fugd un iaz, aruncand in el succesiv o bucatica de pdine, un fus, o
mana de in, obiecte care trebuiau sd retind duhul bolii In locuinta lui subacvaticd
(Pavlova-Tolstoi, 13). Stravechea zeita akkadiana Lamashtu, personificare a bolilor copiilor,
era adesea reprezentatd alaturi de atributele ei firesti, pieptenele si fusul (Mifologiceskij
slovar’, 305).

Ca si alte obiecte din instrumentarul casnic, fusul era utilizat ambivalent, atat pentru
trimiterea farmecelor, cat si pentru intoarcerea acestora. Sarbii credeau ca copilul nu trebuie sa
fie lovit cu matura sau cu fusul, pentru ca nu va mai creste. Dacd acest lucru se intampla,
trebuia sd lovesti cu fusul in podea si s spui: «Sa cresti pana-n grinda!» sau sa scuipi de trei
ori fusul (Pavlova-Tolstoi, 19). Era deci firesc sa intdlnim acest obiect incarcat cu sacralitate si
in practicile magice de manipulare a dragostei. in Bulgaria, de Schimbarea la Fata, femeile
care banuiau ca sotii le inseald, luau o floare a soarelui, faceau la mijlocul ei o gaura cu fusul
si se uitau prin ea, pe ascuns, la barbati. Aceastd practicd trebuia sd “Intoarcd” iubirea
acestora, aga cum “se intoarce” dupd soare si floarea (Pavlova-Tolstoi, 13-14). Alaturi de
ulcicd, melesteu etc., fusul putea fi utilizat pentru a grabi sosirea ursitului sau, prin extensie,
pentru “in-toarcerea” atentiei persoanelor vizate catre fetele ce realizau acest act magic: “O
metoda de a aduce flacaii la sezatoare era aceea de «a inturna fusul» cu susul in jos si de a
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toarce din varful caierului. Cand s-a tors suficient tort ca sa se poata face ghem, se asezau cate
doud fete cu spatele una catre cealaltd si aruncau ghemul de la una la alta spunand: «Vine
(numele feciorului dorit),; i se raspundea: «Vine tare ca vantu,/ De se scuturd pamantu,/ Cu
stropsele 1n obdele,/ Cu furnici in optinci,/ Stropsi-1, Doamne, pan-aici!» Apoi tortul era dus la
casa cea mai apropiata, care gazduia o altd sezdtoare, si fetele legau cu el poarta casei
respective, dupa care se reintorceau la casa lor” (Bilt, 25-26). Datorita intensiunii sale magice,
fusul impunea respectarea unor reguli de comportament magic: astfel, se spunea ca fusul
imprumutat nu se ia inapoi, “ca poate a facut cineva de ursita pe el sau e fermecat si se leaga
de femeia care-1 calca. Chiar daca femeia care l-a cerut cu imprumut nu stie farmece, el iti
poate aduce junghiuri si urd in casd” (Niculitd-Voronca, 1069-1070). De aceea fusul era
folosit si in cadrul practicilor de “ursita”, cand femeia invidioasa o putea pedepsi pe rivala ei
in ale iubirii. Pentru a intoarce vraja, “vari fusul in chiotoarea casei. O femeie nu putea naste,
s-a necajit o sdptamanad; descantatoarea a venit si a varat fusul numai pana la jumatate in coltul
casel, dinduntru, si femeia a nascut” (idem, 580). Alteori era nevoie de un fus consacrat: “Fus
parasit sa bati in pamant, la capul bolnavei: «Cum s-a parasit fusul si n-are fir sa toarca, asa sa
n-aiba drum acelea care fac». 1l bati in trupul aceleia si o descanti de ursita, s se intoarci pe
ea” (idem, 581).

O actiune asemindtoare cu cea a fusului o are vartelnita. Invartirea, intoarcerea
“rotii destinului” se putea realiza cu succes in urma vrajilor de dragoste: “Aducem apa de pe
roata morii §i o punem intr-un ulcior si-1 punem la foc ca sa fiarba, de sa clocoteasca. Dupa
aceea luam o vartelnitd de pe care se deapana torturile de canepa si-o ducem in podul casei si
o agezam in acel loc, unde iese mai gros fumul din horn. Vartelnita o invelim intr-o haina de-a
ursitului i incepem a invarti vartelnita indardt, zicand cuvintele ce urmeaza. E de notat ca
femeia care-gi asteapta ursitul trebuie sa fie in piclea goala:

«Nu Invartesc vartelnita,

Ci invartesc mintea lui N.
Si gandul lui.

Sa n-aiba stare,

Nici alinare,

Pana la mine n-a veni,

Péana cu mine s-a-ntélni,
Péan’ cu mine n-a gréi.
N-aiba stare, nici alinare,
Atata ntr-un loc,

Cat arde un fir de par in foc;
N-aiva fata frumoasa,
N-aiva vaduva rimasa,
N-aiva mama,

N-aiva tata,

N-aiva cu nime a fi,

N-aiva cu nime-a grai,

Pan’ la mine n-a veni

Si cu mine n-a grai»” (Barlea, L., 336).
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2.4.5. Pene, cuie

Alta a vrut sa puie pe unguroaicd sd faca pe ursitd. Sa se
duca vrajitoarea in padure, in pielea goald, la un copac
gros, tdiat, sd batd noud pene in inima lemnului si sd
descante, fie ei acolo. Si cum or intra penele in inima
copacului, — aga intra §i moartea in trupul urdtei. Dar
asta-i vraja cu primejdie: poate sa-ti moard o sord, ori 0
rudd, care are tot un nume cu dugmanca.

Sadoveanu, 294

Am vazut ca practicile de ursitd aveau ca obiectiv principal pedepsirea rivalei in
dragoste sau a iubitului tradator. Daca insa, de cele mai multe ori, pedeapsa consta in
indreptarea fortatd a atentiei catre petent sau in deturnarea atentiei de la falsa ursita,
manipularea unor obiecte magice in directia agresarii fizice a destinatarului vrdjii este, prin
excelentd, de competenta farmecelor cu ajutorul penelor si al cuielor. Fie cd aveau ca suport o
reprezentare concreta a destinatarului (ca in cazul statuetelor, al papusilor, considerate a fi un
dublu al acestuia), penele puteau fi aplicate mult mai simplu: fie prin conturarea simbolica a
siluetei victimei, fie prin infigerea intr-un succedaneu rudimentar, care are prea putine
trasaturi in comun cu destinatarul. Aceasta simplitate a actului facea posibile si confuzii: —
maleficiile nu mai ajungeau la destinatar, ci la cel care intra prima data in contact cu ele — “De
gaseste cineva la o lature de drum, prin luncé, prin padure, in poienitd, pene batute in pamant
intr-o cioatd sau intr-un copac asemanuind chipul de om, de are cununie, fereasca Dumnezeu,
s4 nu se atingd s le scoatd, ci-i pace de cununia lui” (Sevastos-2, 162). In acest caz, vraja
rostita in timpul infigerii corpurilor ascutite este cea care precizeaza atat natura daunelor, cat
si persoana careia i este destinata. Ea este cu atit mai periculoasa cu cat, pe de o parte, cum se
vede din textul de mai sus, exista posibilitatea de a dduna unei alte persoane care purta acelasi
nume cu victima (neavand la dispozitie, ca in cazul celorlalte vrdji, obiecte apartinand
victimei, pentru ca farmecul sd-1 poatd identifica fara gres), si, pe de altd parte, intorcerea
vrdjii era mult mai dificila, data fiind precizarea locului ce trebuia atacat (de cele mai multe
ori era vizatd chiar inima, fapt ce facea inutile cele mai multe din practicile contra-farmecelor.
Tata cum descriu povestirile populare aceste practici: “Daca vreo femeie are manie nedumerita
asupra altei femei sau asupra altei fete, atunci nu o datd se intdmpla cé-i face pe ursitd ca sa
moara (...). Se duc in padure, cauta o tesiturd sau o tulpind mai groasa si mai inaltd, o imbraca
la fel ca pe o fata sau o nevasta, apoi incep a bate intr-insa cuie sau pene de lemn ori fuse, de
reguld sapte la numar, zicand la fiecare batere:

«Cum intra fusele

in varful tulpinei,

Asa sa intre junghiurile
Si acul mortii

In N. cea urata,
Cireia-i fac pe ursita!»

Baterea cuielor, a penelor sau a fuselor in tesitura si cercuirea butucului cu cercuri
inseamna ca asa s-o Intepeneasca junghiurile pe acea care a fost sorocitd sa moara. Facandu-se
acestea, se zice si se crede cd aceea sau acela cdruia i s-a facut pe ursita, indata cade la zacare
si nu mult dupa aceea poate chiar sa i moara in cele mai crancene dureri, daca nu se afla
cineva care sa-i desfaca, sau daca nu se nimereste cineva care cel putin sa taie cercurile de pe
butuc si sa rupa cuiele infipte 1n tesiturd sau in tulpina” (Marian, 1996, 55-56).
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Alteori numarul penelor nu are prea mare importanta: sunt batute pene in tot atitea
puncte avute in vedere de trimititor pentru ca vatamarea sa fie suficient de grava pentru a
elimina pericolul pe care-1 ilustreaza destinatarul: “Se bat mai multe pene de lemn sau de fier,
in diferite parti ale copacului, spunandu-se cd se bat in mainile, in picioarele, in capul sau in
inima respectivului. In acest timp, cel menit suferd de junghiuri in maini, picioare etc. Cand
penele ajung in inima copacului, cel menit moare” (Muslea-Barlea, 475). “Unele vrajitoare bat
penele in paméant in chip de om dar nu toate deodatd, ci tot pe rand, azi una, maine alta, si
femeia se trudeste cu moartea pand ce-n sfarsit i bate pana din dreptul inimii, cand
numaidecat trebuie sa-si deie sufletul” (Sevastos-2, 163). Sunt situatii in care vraja de ursit nu
este deloc o practica simpla. Pentru a se asigura de reusita operatiunii, fermecatorul reuneste
un intreg complex de acte magice, fiecare in sine fiind suficient de puternic pentru a-i veni de
hac impricinatului. Cumulul malefic este realizat si pentru a impiedica o eventuala desfacere a
vrajii — atét in ceea ce priveste numarul mare de pene infipte in reprezentarea vicimei, cat si in
privinta tipului de acte magice utilizate de fermecator: “Mai fac de ursita intr-o terna propita,
unde-i locul cel mai nimerit, se poate si la padure unde se reteaza un copac ca de un stat de om
de la pamant, deasupra pe ratezatura bat un varf de coasa lung de un deget, pe urma noud pene
din orice soi de copac le bati in sirag de-a lungul tulpinei; iei apoi tort de fuior periet de
canepa de vara si ingradesti penele cum ingradeste barbatul gardul, iar la picioarele tulpinei
bati un fus pani la cununie. Cand bati varful de coasi, zici: «ti bat in cap durere si junghiuri
si neodihna de moarte», iar la fiecare pani ce-o bati din jos in sus, zici: «ti bat dureri si
junghiuri si tdituri in picioare, in inimd, in ochi, in gurd, in toate incheieturile, in toate
ciolaneley, iar cand ingradesti gardul, zici: «Nu ingradesc gardul, da-ti ingradesc gandul si-ti
ingradesc cuvantul, si-ti ingradesc sporul si-ti ingradesc mersul. Cand tulpina si penele acestea
vor merge singure, atunci sa mergi si tu». Leagd radacina tulpinei cu piedica de mort, zicand:
«Te leg si te pecetluiesc si te afurisesc, ca precum nu merge mortul, asa s nu poti merge tu
(cutare). Sa te chinuiesti, sa te prapadesti si sa te sfargesti. Moarta de junghiuri sa cazi, si la
pamant sa putrezesti. Parechea ta sa ramaie sa se insoare cu nevasta ori cu fata cutare, cd pe
cat tu ai trait si tu ai petrecut, si de trait sa trdiascd, de petrecut sd se petreacd. Si eu leg si
pecetluiesc si afurisesc, cine-a desface ce-am facut, pe acela raul sa fi cazut si boalele, si
junghiurile, si ralele si dureriley. Iei din tarana din jurul fusului de la picioarele tulpinei, din
surcele din capetele tortului de fuior si de ai stiinta de-o femeie insarcinata a carui barbat ar
voi sd-1 ieie fata pe care o vrijesti, o trimiti sa-i deie in mancare, ori in ulciorul de apa cand ii
pe camp, ori trimeti anume o mancare la o zi mare, iar cand la facere, o prind junghiuri,
sagetaturi si moare de ursita. Orice femeie ce moare in timpul sarcinei sau pana in 40 de zile,
toate se presupun ca mor de ursitd” (Sevastos, 1990, 11, 162-163).

Ca si in cazul vrajilor prezentate mai sus, desfacerile se bazeaza pe intoarcerea
actului magic malefic: “Drept aceea, barbatul sau femeia care se crede ca i-a facut cineva pe
ursitd si din cauza aceasta s-a imbolnavit asa de tare, se duce, dacd mai poate, la un butuc sau
un tumutug putregdios si prinde a trage cate un cep dintr-insul, rostind in acelasi timp versurile
desfacerii:

«Eu nu trag cepurile,
Ci eu trag junghiurile,
Aruncaturile

Si facaturile

Din capul lui N.»...”

Prin traditie, descantecele de ursita (desfacerile) sunt nevoite sd faca fata raului
generalizat, care a afectat in Intregime corpul persoanei agresate. De regula, descantatorul nu
poate intui imediat despre ce tip de farmec este vorba si care sunt partile afectate. Prin urmare,
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restabilirea sigura a starii pacientului are ca element de baza enumerarea tuturor partilor
trupului omenesc, potentiale centre agresate:

“... Din grumaz,
De sub grumaz,
Din piept,

De sub piept,

Din spate,

De sub spate,

Din inima,

De sub inima,

Din maini,

De sub maini,

Din desert,

De sub desert,

Din coaste,

De sub coaste,

Din picioare,

De sub picioare,
Din sezut,

Din nascut.

Acu’ le-am tras
Si-afara le-am scos,
Din toate vinele

Si din toate incheieturile,
Din mii si sute

De vanute,

Din douazeci

De degetute,

Din mii si sute

De incheieturele,
Din douazeci

De degetele.

Din toate le-am tras,
Pe toate le-am scos...”

Vindecarea nu este considerata a fi suficientd in cazul practicilor de desfacere. Este
nevoie si de intoarcerea farmecului asupra celui care I-a trimis. Acest lucru se face pentru ca
intr-adevar sa se realizeze anihilarea acestuia, ca potential trimitdtor intr-un alt moment de
nesiguranta, cat si pentru a dezamorsa vraja, care nu poate fi distrusa decat in momentul in
care ea a stabilit un contact cu o fiintd umand (nu mai are importantd faptul ca initial era
menitd cuiva):

“... Sile-am sucit,

Si le-am invartit

Pe capul cui le-a manat,
Pe capul cui le-a tipat,
Pe toate madularele lui,
Pe toatd carnea lui

Si pe tot trupul lui.
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N. sa ramana curat,
Luminat,
Cum Dumnezeu l-a ldsat!»” (Marian, 1996, 56-57).

Sunt situatii in care actul desfacerii reprezintd, de fapt, o vraja noud, trimisa celui
care a initiat schimbul de “replici”. In acest caz, practica face referire la un motiv celebru al
legendelor mitologice, este vorba de intrecerea vrajitorilor. Actul desfacerii, al intoarcerii
presupune doi actanti magici, fermecatorul si descantatorul. Actul vindecarii este, de fapt, o
competitie care se declangeaza intre acestia, al cdrei rezultat final este dat numai de
intensitatea puterilor fiecaruia: daca vindecdtorul are putere mai mare $i-1 poate invinge astfel
pe trimitator, primul farmec este anihilat, cel care rdmane activ este cel de intoarcere:
“Desfacutul de ursita se face cu lemn de rachita. De obicei, cei ce stiu sa desfaca, isi aduc de
la padure un carpanas ce si-l rasadesc acasd si cu vraji bat pene intr-insul, iar cu apa cea
desfacuta spald femeia si ii da sa beie. Desfacutul se mai face si cu apa neinceputa din trei
izvoare, puse pe fundul cofei in care se sting frigarile pana la noua ori, iar apa cea cu care s-a
spalat s-o azvarle asupra vantului insd niciodatd inspre drum” (Sevastos, 1990, II, 165).
Alteori acest dialog intre personajele sacre este surprins de descantecele de ursitd (este
adevarat, personajele care apar sunt componentele unei triade: vrajitoare/desfacatoare/agent
magic. In acest caz, influentarea trimititorului se face indirect, prin intermediul agentului
malefic: “Au purces ursitoarele, facatoarele de rele cu pene de lemn si cu fiare si cu maiuri de
batut, si in padure s-au dus si cercuri si radacina de copac de carpen au cercuit, si chip de om
au facut, si in inima pene de carpen i-au batut, si l-a sfredelit si 1-au maceldrit; si el c¢ind s-a
trezit la baba (cutare) a alergat, si ea i-a zis: «Nu te cdina, nu te vdicara, nici in seama nu
baga», cofa cu gura-n jos va inturna, si apa pe fund i-a pune, si din gurd asa va zice:
«Ho-ho-ho, cucoanele albe, cucoanele negre, cucoanele in toate porturile... Ho-ho-ho, boieri
negri, boieri albi, boieri albastri si boieri verzi, — ca fiarele in mana dreapta le va lua, in apa le
va stinge si in pamant le-abate, in casa (cutdrei) cucoane va intra si cu boieru-n pat nu veti
culca, si cucoana la treabd nu veti mana, si pe trebile sale stapan nu va veti face... Ho-ho-ho,
boieri albi si boieri negri, boieri verzi si rosii, cu muchia-n cap voi da, cand fiarele in pamant
voi bate, si in casa boierului (cutare) nu-ti intra, si in pat cu cucoana nu va veti culca, si stapan
pe treburile sale nu va veti face». Apa in care s-au stins fiarele, de pe fundul cofei, sa o beie si
sa se spele, si atunci vor sta toate junghiurile si durerile si arsurile de la inimd”
(Rédulescu-Codin, Mihalache, 32). “Iei noud pene din cucosul plugului care tine potangul si
zici: «de au facut barbat, barbat sa desfacd, ca eu ii bat pana in crestetul capului. De i-a facut
cu cap, cu cap i desfac, de i-a facut cu prasnelul de la plug, cu prasnelul de la plug i desfac,
de i-au facut cu cui de fier, cu cui de fier ii desfac, de i-au facut la vatra de foc, la vatra de foc
ii desfac, de i-a facut la carpan, la carpan 1i desfac, de i-a facut la vadu lat, la vadul lat 1i
desfac, sa se ducd pe pustie si pe codri din vad in vad” (Sevastos-2, 162).

Cu valoare apotropaica, era folosite cuiele nu numai in practicile de intoarcere a
ursitei. Ilustrand capacitatea lui de a tintui, de a tine pe loc, cuiele erau batute in practicile de
destrigoire: “imediat dupa ce a murit bolnavul, se bate un cui de fier in lavitd, la capul
mortului, §i se spune: «Atunci sa vii, cand a iesi cuiu aiesta din laitd» (Scurtu, 51). La bulgari,
se bat cuie pe locul unde au stat capul si picioarele mortului pentru ca acesta sa nu se faca
strigoi §i pentru a nu mai urma si alti morti. Se spunea uneori: “Cand va invia fierul acesta,
atunci sa se ridice si mortul” (si la sarbi, ucraineni, Tolstoi-5, 1994, 22). Evident, pentru a face
rau membrilor familiei mortului, vrajitorii luau un cui din sicriu, adus de la cimitir, si faiceau
vrdji cu el, pentru ca ai casei sa-1 vada mereu pe mort (idem). Tot in scop apotropaic, slovenii
Iuau un cui din crucea de pe mormant si-1 bateau in usa grajdului pentru a intoarce vrajile
indreptate impotriva vitelor (ibidem). La fel, cuiele batute la capul parului apara lehuzele si
pruncii lor impotriva elfilor (Frazer, 1980, II, 191).
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