FIINTE MITICE DEMONICE

Mitologia poporului roman, la fel ca oricare mitologie, ni se releva ca
“spectacol” veritabil al imaginatiei fiintei umane. Datoritd oralitatii sale, s-a
substantializat in eresuri si rituri, in povestiri, basme si legende. Acestea ne releva
aspecte importante ale mentalitatii arhaice. Creatiile populare circumscriu coduri
existentiale si etice ale colectivitafilor care le-au mostenit, le-au pastrat si le-au
transmis noilor generatii.

Multe elemente mitice si ritualice s-au pastrat chiar daca comunismul a
inlaturat in mare masurd dimensiunea traditionala a satului romanesc, iar dupa 1990
mediul rural a adoptat aspecte ale modernitatii. Sunt actualmente sate in Bucovina,
Maramures, Oltenia, Transilvania, in care filonul traditional cunoaste o noua
redimensionare.

Este adevarat cd omului mileniului III 11 este greu sd inteleaga credintele lumii
arhaice care, in confruntarea cu forte necunoscute, inexplicabile, apela la diverse
practici magico-ritualice, pentru a le indeparta si pentru a restabili echilibrul
existential.

In credintele si superstitiile romanilor, determinate de spaima fata de violenta
fortelor naturii greu de stapanit, de teama fatd de fiinte imaginate cu atribute
supraumane, precum  vrdjitoare si demoni , isi are geneza demonologia
(“daimonologia miticd”, cum o numeste Romulus Vulcanescu). Aceasta este
populata de fiinte benefice (zane, spiridusi, sarpele casei), de fiinte malefic (strigoi,
varcolaci, capcauni, pricolici, tricolici, Muma Padurii, Ielele, Rusaliile, Stima Apei)
sau de fiinte ambivalente (Ursitoarele, Joimarita, Martolea). Toate acestea pot
actiona fie in favoarea, fie In defavoarea omului sau pot avea valentd justifiara,
influentand destinul lui.

Dintre fiintele demonice, Ielele, Rusaliile, Stima Apei, Muma Padurii sunt
cunoscute ca “modele culturale” mitice ale vrajitoarelor. Dupa cum remarca Mircea
Eliade, ‘“vrgjitoarele romane ilustreaza autenticitatea unui scenariu precrestin



intemeiat pe calatorii onirice si pe lupta rituald extatica — model atestat in multe alte
regiuni europene™!.

Mitologia romand nu cuprinde un panteon cu zeitdti de importantd majora,
distincte, astfel incat aria divinititilor a devenit in timp largd, variati.in cadrul
demonologiei care ocupa un loc semnificativ in spatiul cultural romanesc, domina
numeric fiintele si spiritele cu trasaturi feminine, care nu sunt integral benefice sau
malefice, intrucat, asa cum opineaza Ivan Evseev, atitudinea lor este determinata “nu
atat de insusirile lor funciare, cat de comportamentul oamenilor, de calitatea
raspunsului dat la provocdrile venite dinspre lumea numinosului §i a
insondabilului?,

Potrivit scenariului mitic, experienta limita la intlnirea cu Mama Padurii sau
cu lelele este traitd intotdeauna de unul singur, in locuri ciudate si izolate si numai
la ore tarzii, incarcate de energie magica. La romani, ca si in mitologiile celor mai
multe popoare, noaptea simbolizeaza regresia, subconstientul, revenirea la haos si
este momentul manifestarii fortelor malefice. Nu intamplator, apusul soarelui si
intunericul sunt situate n sfera miticului.

Potrivit unei credinte a romanilor, miezul noptii se masoara in” trei ceasuri”
numite ale “cantatorilor”, corespunzatoare celor “trei cantari de cocosi” ( ora 24, ora
2 si ora 3-3,30), considerate nefaste, deoarece in intervalul lor se crede ca ar circula
in voie demoni, naluci, vrajitoare, in general animale monstruoase. De aceea, {aranii
evitau sa iasa afara din casd 1n intervalul acestor ore nefaste, dar ,dacad se intampla,
manifestau prudentd maxima si apelau la gesturi ritualice. De exemplu, daca cineva
era surprins pe drum de “spiritele noptii” trebuia repede sa zgarie pe pamant in jurul
sau un cerc §i sa stea nemiscat in mijlocul cercului, rugandu-l1 pe Dumnezeu sa il
apere de ceea ce vede si aude.

Fard indoiald, credinte de acest tip au fost imaginate de mentalul colectiv
pentru a impune norme etice, un cod comportamental comun in vederea evitarii
primejdiilor, a situatiilor limita.

! Mircea Eliade, Ocultism, vrajitorie si mode culturale, Editura Humanitas, Bucuresti, 2006, p. 102.
2 Ivan Evseev, Dicfionar de magie, demonologie §i mitologie romdneascd, Editura Amarcord, Timisoara, 1998, p. 8.
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In mitologia romani, Mama Padurii, cunoscuta si sub denumirea de valva(in
Apuseni), este o prezenta aproape obsedanta in basme si legende, fiind ilustrativa
pentru mentalul popular al unei perioade etno-culturale, al carui imaginar 1l domina
coplesitor.Ea a devenit un simbol al fortelor naturii, al puterilor telurice.mama
Padurii are actiune malefica asupra omului si salasluieste in adancul padurii sau al
minelor(potrivit credintelor populare din Transilvania).

Spectrul reprezentdrilor acestei vrajitoare mitice este deosebit de variat, de
nuantat.in legendele transilvinene, o intalnim intruchipati ca pitic, copil, batran cu
lulea, baba, drumet sau sub forma de pisica, iepure, berbec, miel, vrabie, pasére.in
basmele romanesti, In general apare descrisa in tonuri aspre, chipul ei fiind un
amestec de fantastic si de grotesc: o femeie extrem de batrand, cu dintii de pietre de
moard, de 1ana sau ca secera, Tnalta aproape cat un brad si cocosata.Ea seamana cu
un copac cioturos plin de ramuri uscate.Parul despletit i1 ajunge aproape de pamant,
suvitele cazandu-i ca niste serpi pe umerii costelivi, aceastd imagine amintind de
Furiile sau de Meduza din mitologia greaca.Trebuie precizat ca potrivit credintei
populare punctul de nastere al puterii unei fiinte depinde de par, iar faptul ca Mama
Padurii este inchipuitd cu parul foarte lung confirma puterea deosebitd pe care
creatorii populari i-o atribuie, forta rdului cu care omul este nevoit sa se confrunte
fiind astfel hiperbolizatd.Imaginatia populara o inchipuie umbland prin paduri intr-
o carja si jelind, locuind in mijlocul codrilor intunecosi intr-o coliba de lemn.Cand
oboseste sau o prinde noaptea departe de casa ei, doarme in scorburi sau in copaci
foarte nalti.Desi este hidoasa, are mulfi copii facufi cu dracul sau cu Mosul
Codrului, foarte rai si care o supard mereu.Din aceastd cauza se crede cd Mama
Padurii furd somnul copiilor oamenilor, lasati nesupravegheati pentru a-1 oferi
copiilor sdi.Ea cunoaste toti copacii din padurea pe care o stapaneste, ingrijindu-i si
chiar alaptandu-i.Se spune ca 11 ceartd daca acestia cresc stramb, iar daca o supara ii
blestema sa fie taiati sau trasniti.Potrivit credintei populare, cei mai frumosi copaci
din padure care sunt loviti de fulger suporta astfel pedeapsa pentru nesupunerea fata
de Mama Padurii.

Fata de fiintele umane poate manifesta atitudine toleranta daca i se ofera o
bucatd de paine sau daca cel care o vede isi face semnul crucii,gesturi cu valente

mitico-magice, imaginate i in acest caz ca un remediu, ca o forma de aparare si care,



de altfel, releva un aspect al generozitdtii si al credintei taranului din spatiul
romanesc.insi, de obicei, asa cum o intdlnim In basmele din culegerile lui Petre
Ispirescu, Simion-Florea Marian, lon Pop-Reteganul, aceastd fiinta ciudata,
infricosatoare, antropofaga, incearcd sa ii ucidd pe cei care au avut indrazneala de a
ii incilca teritoriul.Intalnirea cu ea impune nu numai curaj, ci si un comportament
special pentru a indeparta primejdia, “vraja”pe care o poate exercita prin insasi
prezenta sa infricosatoare.Astfel este, de fapt, judecata atitudinea umana care trebuie
circumscrisa unui cod etic si de valori colectiv caci, altfel,orice abatere il
indeparteaza pe om de la conditia sa ideala.

Rolul pe care imaginarul mitic il atribuie acestei fiinte, personificare a
fortelor spirituale inferioare, este de a devora oamenii, de a le sacrifica identitatea,

reintorcandu-i in haosul primordial.

Celelalte reprezentdri mitologice ale vrajitoarelor, lelele, amintesc de
grupurile de fete initiate din antichitate, care In timpul unor sarbatori mergeau in
poieni si jucau dansuri campestre, reveland astfel un mesaj dintr-o dimensiune
colectivda a ludicului. Frumusetea, cantecul si dansul lor sugerau intoarcerea in
universul edenic al inceputurilor.

Profilul generic al acestor fiinte mitice fascinante si misterioase exista
creionat in legendele, descantecele, basmele si credintele lumii tradifionale
romanesti.

Duhuri sau spirite demonice, “fiinte ndzdravane” ( cum le numeste Marcel
Olinescu?), “zane ale vazduhului silvanic si campestru” (dupa parerea lui Romulus
Vulcanescu?), Ielele sunt personificari ale starilor atmosferice ale aerului in continud
schimbare, fapturi mitice misterioase, ‘“duhuri zburdalnice, capricioase si

ambivalente” (potrivit opiniei lui Ivan Evseev?).

3 Marcel Olinescu, Mitologie romdneascd, Bucuresti, Editura Saeculum 1.0., 2001, p. 320.
4 Romulus Vulcanescu, Mitologie romdnd, Bucuresti, Editura Academiei Romane, 1985, p. 428.
5 Ivan Evseev, Enciclopedia semnelor si simbolurilor culturale, Timigoara, Editura Amarcord, 1999, p. 208.
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Credinta in Iele a existat n intregul spatiu locuit de romani, precum si la alte
popoare din Europa de Est (de exemplu, bulgarii le numesc Samovila, iar sarbii le
spun Vila).

Descrierea si insusirile lor demonice difera de la o regiune la alta a Romaniei
si de la un popor la altul. Imaginarul colectiv, indifferent de zond, in arealul est
European le-a inchipuit locuind in vazduh, in paduri, pe malurile apelor, pe campuri,
in pesteri.

In opinia lingvistilor romani, denumirea “Iele” este transcrierea fonetica a
pronumelui personal “ele”. Exista, insa, si alte explicatii oferite de oameni de cultura
din secolul al XIX-lea. Cea mai interesanta ipoteza a fost formulatd de scriitorul,
etnologul, mitologul Bogdan Petriceicu Hasdeu. El era de parere ca se poate stabili
o suprapunere intre cuvantul romanesc “Iele” si cuvantul grecesc “ghele”:

“Coincidenta «lelelor» in limba romand cu «ghelele» din provincialismul
grec, anterior invaziei slavice, demonstreaza pana la evidenta ca grecii si romanii n-
au putut sa le capete unii si altii decat de la vechea populatie intermediara intre Tracia
si Elada, prin urmare numai si numai de la traci. Tot de acolo le-au luat mai tarziu
sarbii sub forma de Vile...

Corespondentul sanscrit al Ielelor este véld, care sigur poate sa satisfaca aici
tuturor conditiilor materiale si functionale. Sanscritul vé/d inseamna, pe de o parte,
boald si moarte grabnicd, pe de alta, o petrecere nestatornica...derivate din radacina
vél «a se miscay, care se aplica si la vant, explicandu-se astfel epitetul /elelor noastre
(«stapanele vantului»)...Ghela ca la greci, Vila ca la sarbi si lela ca al noi, toate
colaterale sanscritului véld, au fost trei forme provinciale tracice.

Aceastd teorie a lui Bogdan Petriceicu Hasdeu, care coboara in mitologia
sanscritd §i tracicd, justificd in mare masurd numai denumirea eufemistica de
“Stapanele vantului”, oferita de oamenii din societatea arhaica.

In opinia mea, etimologia propusa de lingvisti, si anume ci este vorba de o
transcriere fonetica a pronumelui “ele”, este mult mai plauzibila. Aceasta ne situeaza
mai aproape de paradigma mitologicd, avand in vedere diversele nume eufemistice

atribuite lelelor: Maiestre, Domnite, Milostive, Frumoasele, Fetele campului,

¢ Apud Lazir Siineanu, lelele sau Zdnele rele: studii de folclor, Bucuresti, Editura Saeculum 1.0., 2012, p. 104.
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Ddnsele, Fetele codrului, Soimane, Vantoase, Stapdnele vantului, Irodite etc.
Aceastd polinomie evidentiazd “o polivalentd miticd exceptionalda™’. De altfel,
tnsusu cuvantul “Iele” este un eufemism, “un apelativ ritual”®. Oamenii din popor il
foloseau, deoarece, potrivit mentalului colectiv, acel individ care ar fi descoperit
semnificatia si ar fi rostit numele adevarat risca sa ramana fara glas.

In cele mai multe regiuni romanesti tiranii le-au atribuit chiar nume proprii,
cum ar fi: Cosanzeana, Trandafira, Ana, Magdalina, Rosia, Todosia, Ruxanda, Ruja,
Rudeana s.a.

O credinta larg raspandita spune ca Ielele ar avea o stdpana numita Irodia sau
Irodeasa sau Doamna. Potrivit imaginarului popular roménesc care a conturat o
mitologie crestind proprie, Irodia sau Irodeasa s-ar fi indragostit de [oan Botezatorul,
dar, pentru ca el nu a raspuns sentimentelor, dorintelor ei, i-ar fi cerut imparatului
Irod sa il decapiteze. Astfel, doreasa aiba aproape capul lui loan Botezatorul, pentru
a-1 mangaia si saruta. Pentru aceasta fapta, divinitatea a pedepsit-o pe Irodia sa nu-
si gaseascd odihna pana cand lumea se va sfarsi. De aceea, romanii credeau ca ea a
devenit un duh care calatoreste neincetat si ar domina alte fantasme, cum sunt cele
ale Ielelor. Calitatea ei de stapana a Ielelor, atribuitd de mentalul popular romanesc,
nu mi se pare Intamplatoare, pentru ca, la fel ca Irodia, “stapanele vazduhului” sunt
inchipuite in permanent miscare, ratacire, producand dezechilibru, dezordine in viata
oamenilor. Aceasta ar explica, intr-o oarecare masurd, una dintre credintele populare
privind originea lor, si anume ca ar fi suflete de femei tinere care au fost vrajite, care
nu pot fi iertate de Dumnezeu din cauza faptelor rele savarsite si care sunt stapanite
de diavol. Din aceastd perspectiva, lelele ar putea fi considerate instrumente ale
maleficului pentru producerea haosului, a dezechilibrului ontologic.

Ielele au reprezentat in spatiul romanesc un simbol al fortelor atmosferice si
al imposibilitatii omului arhaic de a le controla, de a le domina.

Despre originea lor, legendele romanesti ne oferd urmatoarele ipoteze:

1. Ielele ar fi suflete de femei care au fost vrajite si de aceea sufletele lor nu-
si gasesc linistea in timpul vietii §i nici dupa moarte, iar Dumnezeu nu mai vrea sa

stie de ele;

7 Romulus Vulcanescu, op. cit., p.429.
8 Ibidem.



2. Ielele sunt fiicele unui anume Rusalim-Imparat ai carui supusi s-au crestinat;
de aceea ele i urdsc pe crestini si trdiesc retrase in paduri si campii;

3. Potrivit unei alte credinte populare, ele au fost trei fete slujitoare ale lui
Alexandru Macedon (Catrina, Zalina ,Marina), care gasind o sticla cu apa vie au
baut-o si au inceput sa zboare, cautand calul ndzdravan al imparatului, care bause si
el Tnaintea lor din apa vie. Calul numit Ducipal s-a ascuns in adancul marilor, iar
cele trei fete 1l vor gasi cand se va apropia “sfarsitul lumii” si il vor da lui Alexandru
Macedon. Apoi —spune legenda - , imparatul si cele trei fete vor intra in Rai unde
vor trai fericiti. Din acel moment, relele savarsite de dansele asupra oamenilor vor
inceta.

Dintr-o varianta care combina cele doua ipoteze anterioare aflam ca Ielele
(in numar de noua) ar fi fetele lui Rusalim in a carui impartie a ajuns Alexandru
Macedon. Acesta a luat de acolo apa vie si, cand a plecat , le-a luat cu el si pe cele
noua tinere ca sa-l1 slujeascd. Ele au baut din apa vie, devenind nemuritoare.
Crescandu-le aripi, fetele au zburat pe fereastra si s-au prefacut in Iele. De atunci
calatoresc 1n trei parti ale lumii, fiecare avand propria-i ocupatie. Se spune ca trei
dintre ele fura venele oamenilor, trei fac farmece de dragoste, iar alte trei (cele mai
mari) ii ursesc pe copii la nastere.

4. In sfarsit, ultima “explicatie” pe care o cunoastem de la oamenii din popor
cu privire la originea lor este aceea ca Ielele sunt fie niste fete frumoase trasformate
in batrane urate , fie niste batrane urate transformate in fete deosebit de frumoase,
ca urmare a unor greseli savarsite fata de Dumnezeu sau fata de Diavol, care le-au
blestemat sd-si schimbe infatisarea pana cand vor decide ei. De aici si firea lor foarte
capricioasa.

5. De asemenea, exista credinta ca “lelele provin din sufletele fetelor care au

murit inecate inainte de a se marita’’

feminine ale stramosilor” ',

, aceasta indicand apartenenta lor la “spiritele

Acelea care apar ca femei frumoase sunt imbracate in vesminte albe si au
parul lung, despletit, sau sunt lipsite de orice imbracaminte. Ele sunt senzuale si pot

9 Ivan Evseev, op.cit., p. 209.
10 Ibidem.
* descantatoarea rostea numele persoanei care necesita s fie vindecata de maladia produsa de Iele.
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fi vazute dupa miezul noptii de anumifi oameni, mai ales de barbatii tineri,
necasatoriti, care se indragostesc nebuneste de aceste “fantasme”. De aceea, se
spunea ca flacaii cupringi de patima iubirii pentru Iele aleargau fara odihna, ziua
s1 noaptea, in cdutarea lor, mergand mai ales la rascrucea drumurilor.

Pasiunea pentru Iele ii imbolndvea. Pentru tratarea maladiei respective se
recurgea la vraji si descantece, dar ei nu mai puteau fi vindecati.

Cand se infatisau ca femei batrane si urate, foloseau aceleasi mijloace de
seductie ca si Ielele frumoase. In aceastd ipostazi, cand erau refuzate de flicai se
razbunau imbolndvindu-i sau omorandu-i.

Intelesurile mitice care li se atribuie sunt, in general, de zane bune sau zane
rele. Atunci cand femeile din lumea satului, care descantau, doreau sa obtina o
favoare din partea lor, in invocare recurgeau la eufemisme, ca in exemplul:

“voi zanelor bune

Maiestre Frumoase,

Puternice, Miloase,

Vitezelor,

Iubitelor,

Vi rog fierbinte

Cu dulci cuvinte

Sa-1 ajutatipe X * 7.

Pentru a le constrange, oamenii din popor apelau la insulte, precum in
exemplul:

“Nemilostivelor,

Relelor,

Batranelor,

Uratelor, Ce v-a facut

De nu v-a placut?

De ce l-ati pocit si nenorocit

Pe omul iubit?

Firea-ti voi sa fiti



de fete batrane,

de zane spurcate

de destrabalate™.

Grupul Ielelor este intotdeauna impar, in numar de 3 (cele urate) sau in
numar de 7, 9 (cele frumoase), numarul lor fiind variabil de la o regiune la alta a
tarii. De exemplu, In descantecele din Bucovina, folcloristul Simion Florea Marian
identifica un numar de 3 Iele, acestea fiind numite Margalina, Savatina si Rujalina.
Acest aspect i-a inspirat ezoteristului Vasile Lovinescu apropierea lor de tripla
Hekate din mitologia greaca.

In cartile de mitologie romana, elaborate (in secolele al XIX-lea si al XX-
lea), Tn cea mai mare parte, din relatarile informatorilor selectati din mediul rural, se
afirma ca ele puteau fi vazute noaptea, plutind in aer, langa fantani, prin copaci, pe
la stresinele caselor, insotite de ldutari. Pe unde ele dansau, pamantul ramanea ars,
iarba innegritd. Acestea reprezentau semnele distincte ale prezentei lor intr-un
anumit spatiu.

Romanii considerau cd aceste “zéne” aveau valenta justitiara, pentru ca ii
pedepseau pe cei care savarseau fapte rele, reprobabile, pe cei care dormeau
neprotejati pe sub copaci (considerati copacii lelelor), care beau apa din fantanile
lor, care refuzau sd danseze in horele lor si pe cei care nu le respectau zilele ce le
erau consecrate: 9 zile de joi dupa Paste, a 50-a zi dupa Paste (numita in popor
Rusalii, iar in calendarul crestin ortodox este sarbatoarea Coborarea Sfantului Duh)
si sarbatoarea numita de romani Sanziene (Dragaica) care coincide cu sarbatoarea
crestind Nasterea Sfantului loan Botezatorul (24 iunie). Acelor persoane le faceau
rau prin ridicarea lor de la nivelul solului, prin uratire.

Daca un om rau le iesea in cale si doreau sa-1 pedepseasca, il atrageau prin
cantece, 11 adormeau si apoi dansau de trei ori ‘“hora lelelor” in jurul lui,
blestemandu-1 sa nu mai poata vorbi, sa innebuneasca si sa nu gaseasca leacul pentru
vindecare. Diferite forme de reumatism si maladii neuropsihice au fost atribuite

influentei acestor fapturi mitice.



De asemenea, Tmbolndvirea sau moartea subitd a vitelor era explicata prin
actiunea malefica a Ielelor. Sub acelasi orizont motivational se aflau si alte fenomene
: inundatiile, grindina, uscarea pomilor fructiferi. La fel, se credea cd unde ele
danseazd nu mai creste iarba sau daca incolteste din nou culoarea este verde foarte
inchis si nu mai era pascuta de vite. Pentru tarani era un semn clar al intruziunii
maleficului in spatiul lor existential.

Despre credinta in efectul “horei Ielelor”, mitologul Victor Kernbach afirma ca
are o vechime considerabila, “fie ca o atare superstitie fusese raspandita la mai multe
popoare, fie cd o adusesera romanii in Dacia, caci gasim un exemplu amintit de
Tacitus, cand niste soldati, cupringi brusc de delir, se ndpustesc cu sabiile scoase
asupra centurionilor («Repente Iymphati, destrictis gladiis, in centuriones
invadunt); acesti soldati ar fi vazut o Nimfa a unui izvor, de la care li s-atras delirul,
frenezia, sminteala, intrucat atacarea centurionilor nu era motivata de antecedente
vadite”!!,

Consider ca cercetatorul amintit are dreptate sa observe unele corespondente
intre Ielele mitologiei romanesti, Nimfele si Naiadele din mitologia greco-romana si
Elfele din mitologia germand'?. De asemenea, horele frenetice, nocturne ale Ielelor,
cuprinse de delir si desfasurate in mijlocul naturii, ne amintesc de dansurile
orgiastice ale Bacchantelor, din timpul sarbatorilor antice inchinate zeului Dionysos/
Bacchus. Este posibil ca aceste fiinte misterioase ale panteonului romanesc sa fi fost
pentru mentalul colectiv o reminiscentd a unor Bacchante ale spatiului traco-dacic,
initiate in misterele vreunei zeitati similar cu Dionysos/ Bacchus, al carei nume nu
s-a pastrat 1n traditia orald a transmiterii elementelor de cultura populara.

Pentru a se apara de influenta malefica a Ielelor, satenii consumau usturoi - mai
ales in zilele consacrate acestora -, purtau la brau pelin sau usturoi, asezau pe
acoperisurile caselor cranii de cai, iar la Rusalii se prindeau in dansul Calusarilor.
Credinta spune ca omul care le vedea, pentru a evita influenta lor negativa asupra
sanatatii sale, trebuia sa se dea de 3 ori ori peste cap.

Trebuie precizat ca ele nu aveau nici o influentd nefasta asupra persoanelor

foarte bune la suflet, altruiste, in genere cu calitati deosebite.

' Victor Kernbach, Universul mitic al roménilor, Editura Lucman, Bucuresti, p. 236.
12 Ibidem, p. 235.
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Romanii spun cé Ielele nu au trup de carne, ci sunt ndluci luminoase, cu chip
de femei, iar pe cele tinere si frumoase doar ingerii din cer le intrec. Cantecele lor
sunt deosebit de frumoase, fara comparatie in spatiul mundan si au fost, probabil,
auzite candva de catre tinerii care dormeau noaptea afara, cu capul pe pragul casei.
Numai ca acei tineri nu si le reaminteau integral, ci in fragmente. Astfel explica, de

fapt, taranii nostri geneza cantecelor populare.

Spirite demonice ale aerului, care pot genera furtuni producatoare de pagube
materiale sau umane, sunt si Rusaliile, confundate in multe sate romanesti cu lelele.
Ele sunt fiinte mitice guvernatoare ale sarbatorii cunoscute de romani cu numele de
Rusalii, In plan religios corespunzandu-i Coborarea Stantului Duh. Deci, termenul
defineste atat o sarbatoare cat si niste fiinte mitice care timp de o sdptamana, noaptea,
bantuie nestingherite pe campuri, prin paduri, pe lacuri. Ele sunt imaginate ca femei
batrane, urate, garbovite si rele, numarul lor fiind, in general, impar (3, 5, 7 sau 9) si
foarte rar par (2, 4, 10, 12). In timpul noptilor (de la Paste pani la Coborarea
Stantului Duh) 1si manifesta agresivitatea, iar daca se intdmpla ca vreun om sa le
vada sau sa le auda cantand, acela trebuia sa nu se miste si sa nu le vorbeasca. Exista
credinta ca Rusaliile desfigureaza fiinte umane, “le sucesc capul la spate, le rup
mainile sau picioarele, le scot ochii, ridica barbatii in aer si apoi 1i lasa sa cada de la

99 ¢ 52013

indltime, ca sa-si rupa oasele”, “pot face ca barbatii sd innebuneasca™’” sau ca “trimit

boli si diferite handicapuri oamenilor ce umbld in locuri interzise, mai ales
noaptea”!

Desigur, astfel de brutalitati reprezentau pentru mentalul colectiv un efect, o
consecinta a incalcdrii unor principii morale esentiale pentru comunitatea sateasca,
a unor norme religioase §i existentiale stricte, stravechi, transmise din generatie n
generatie, pe parcursul secolelor. De remarcat este faptul ca reprezentantii bisericii
crestin-ortodoxe nu au reusit intr-un timp atat de indelungat (peste o mie de ani) sa
inlature credinte precrestine si superstifii care s-au pastrat vii, nealterate in constiinta
maselor populare.

13 Ton Talos, Gandirea magico-religioasd la romani. Dictionar, Editura Enciclopedicd, Bucuresti, 2001, p. 128.
14 Antoaneta Olteanu, Dictionar de mitologie.Demoni, duhuri, spirite, Editura Paideia, Bucuresti, 2004, p. 368.
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Ca atare, pentru a evita astfel de pericolele ce puteau fi generate de Rusalii,
taranii nu efectuau activitafi agricole in sdptdmana consacratd unor asemenea spirite
feminine malefice, nu scoteau in timpul noptii apad din fantana, iar in noaptea
dinaintea sarbatorii puneau pelin pe patul in care dormeau, deasupra usilor sau pe
acoperisul casei. Daca nu aveau pelin, foloseau usturoi, leustean, crezand ca acestea
au valoare apotropaicd. De asemenea, considerau beneficad primirea cetei de
Calusari 1n casele lor.

Pentru a le imbuna, oamenii impart si in zilele noastre pomeni pentru cei
decedati, in simbata care precede sarbatoarea Rusaliilor, sdimbata numita a Mosilor
de Vara. Acest aspect justifica faptul ca Rusaliile au fost considerate spirite feminine
ale mortilor. Acestora le-ar fi permis — spune credinta populard - sa isi viziteze
familiile in sdptdmanile cuprinse intre Paste si Coborarea Sfantului Duh (Rusalii),
dupa care trebuie sa se intoarcd in “lumea cealaltd”. Pentru sufletele mortilor, nu
numai la romani, ci si la celelalte popoare sud-est europene se dideau de pomana
“oale de lapte cu ghirlande de trandafiri si oud rosii”!.

Ghirlandele de trandafiri sunt, probabil, reminiscente ale sarbatorii romane a
trandafirilor, numita Rosalia, atestatd in regiunea de sud-est a Romaniei — Dobrogea.
Aceasta se desfasura la sfarsitul primaverii si a fost convertitd, de-a lungul
veacurilor, in sarbatoarea Rusaliilor.

La fel ca Ielele, pe Rusalii le caracterizeaza neastamparul, ratacirea, placerea de
a canta, dar mai ales de a dansa frenetic. Actul coregrafic se finalizeazd prin
“prabusirea intr-un somn hipnotic: Caderea Rusaliilor (jucat ritual in Duminica
Rusaliilor), atestat la romanii din Timoc (Serbia)”!°.

Rusaliilor din mitologia romana le corespund Rusalki (Rusalce) in mitologia
rusd, ucraineana, bielorusa si bulgara, numai ca acestea sunt reprezentate ca fete
frumoase naripate, cu par lung blond sau de culoare verde. Aceeasi valentd magica
a dansului 11 se atribuie si Rusalcelor, coregrafia lor incheindu-se “cu alergarea pe
campii in Sdptdmana Rusaliilor”!? (adica in perioada cuprinsa intre doud sarbatori

crestine: Iniltarea Domnului si Sfanta Treime).

15 Ibidem, p. 129.
16 Victor Kernbach, op. cit., p. 237.
7 Ibidem.
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O alta reprezentare a demonicului feminin mitologic este Stima Apei, cunoscuta
si cu numele de Femeia Garlei, Valva Apei. In limba romana, termenul “Stima”
provine din cuvantul german “Stimme” care Inseamna “glas, voce”. Deci, Stima
Apei reprezinta “glasul” apei.

In mitologia romani, ea este imaginati ca o femeie inaltd, puternici, cu parul
lung cat statura ei, de culoare aurie, imbracata in cdmasa alba lungad pana la glezne,
scaldandu-se sau jucandu-se in apd. Adesea este reprezentatd cu un aspect fizic
caricatural: are sanii atat de dezvoltati incat i1 arunca peste umeri, pe spate. Unii spun
ca ar fi jumatate femeie §i jumatate peste (deci o sirend a apelor curgatoare din
arealul romanesc) sau jumatate femeie §i jumatate barbat (imagine a fiintei
primordiale, androgine).

Stima Apei locuieste intr-o apd curgatoare, in general in rauri mari. Ca timp de
manifestare a demonismului sdu prefera noaptea, in special noptile cu luna. Fiind
preocupata de pastrarea echilibrului apelor, in perioade de seceta sau de inundatii ea
cere un sacrificiu uman.

Oamenii din popor o considera vicleand, pentru ca isi preface glasul in geamat
prelung, obsedant, ademenindu-si destul de usor victimele. Periodic rosteste:
“Ceasul a sosit, dar omul nu a venit!”. Potrivit unor legende, acest duh al teluricului,
al apelor colabora cu diavolul care, atunci cind ea rostea aceastda formuld
incantatorie, 11 trimitea o fiintd umana — de obicei, un barbat. Potrivit altor legende
romanesti, Stima Apei ar fi Tnsdsi intruchiparea diavolului. Aceasta idee apare in
legende din Bucovina, al cdror continut se prezinta astfel: inainte de a fi creatad
lumea, era numai apa si deasupra ei notau Dumnezeu si Diavolul, singurele fiinte
care existau atunci. La un moment dat, Dumnezeu a obosit calatorind deasupra
oceanului imens si, dorind sa se odihneasca, a decis sa faca ceva. A scos pamant de
sub unghii s1 a facut o “turtitad” pe care s-au asezat El si Diavolul (fara ca acesta sa 11
ceard permisiunea). Fiind istovit, Dumnezeu a adormit. Opozantul sdu il Tmpingea
cu gand sa-1 rastoarne in apa si sd-l inece, pentru a ramane el stapan peste toate.
Numai ca, cu cat 1l impingea, cu atat pamantul se faicea mai mare, pana cand a ajuns
cat padmantul pe care locuim noi astazi. Atunci Dumnezeu s-a trezit, 1-a luat pe
Diavol de cap si l-a aruncat in adancurile apei, blestemandu-l sd-si petreacad viata

acolo pe vecie si “pe cine va intdlni in apa aceea in care se afla el si se va lasa
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ademenit de dansul, pe acela si-1 inece”!®. Se spune ca din acel timp al inceputurilor
Diavolul traieste in apa si a devenit inecator de oameni. Numele pe care oamenii din
popor i l-au dat este “Dracul din vale” sau “Stima Apei” sau “Inecator/ Inecatoare”.
Se credea ca nu se ardta oamenilor ca Diavol, ci ca barbat sau femeie, in functie de
sexul fiintei umane pe care dorea sa o inece, functionand principiul atractiei intre
sexe. In general, se arita ca femeie si de aceea numele cel mai cunoscut este Stima
Apei sau Inecitoare. Ea are copii cunoscuti ca “Oamenii de apa” si “Fetele de apa”.

Acest personaj mitologic se circumscrie unui sistem stravechi de credinte care
au existat in Europa la popoarele din nordul continentului, unde exista legend cu
acest demon acvatic. “Scenariul” de factura mitica pe care il regasim in legende
norvegiene si in legende romanesti este urmatorul: in preajma unei ape, mai ales a
unui rau, in anumite momente §i Intr-un anumit loc se aude o voce care spune
“Ceasul/ora a venit, dar omul nu”. Nu dupa mult timp, o fiin{d umana (de obicei un
barbat) soseste in acel loc, cu dorinta de a traversa apa sau numai de a atinge apa cu
picioarele. Oricine se afld in preajma si incearca sa il opreasca nu reuseste, pentru ca
“cel chemat” moare la atingerea apei sau se ineaca, in mod neasteptat, intr-o portiune
cu apd micd. Etnologul Contantin Eretescu precizeaza ca “in unele versiuni, legenda
se reduce la vocea care se aude din rau, dupa care urmeaza informatia ca o persoana
s-a inecat 1n acel loc putin mai tarziu™'°.

Folcloristul norvegian Reidar Thosalf Christiansen include 35 de variante ale
legendei in The Migratory Legends: A Proposed List of Types with a Systematic
Catalogue of the Norwegian Variants (1958).

Intrucat, asa cum constati Constantin Eretescu, “densitatea variantelor raportata
la teritoriu este net in favoarea tarilor scandinave”, genereaza supozitia ca legenda
mitologicad despre aceastd fiintd supranaturala “a fost creata in nordul continentului,
de unde a iradiat spre sud, ajungand pana in spatiul locuit de romani”?°.

In spatiul romanesc, cateva variante sunt incluse de Tudor Pamfile in Mitologie
romdneasca (1916) si de Maria lIonitda in Cartea vdlvelor. Legende din Muntii
Apuseni (1982), continutul fiind, in general, cel prezentat. Pentru o mai buna

18 Simion Florea Marian, Mitologie romdneascd, Editura Paideia, Bucuresti, 2000, p. 66.

19 Constantin Eretescu, Stima Apei. Studii de mitologie si folclor, Editura Etnologica, Bucuresti, 2007, p. 10.
20 Ibidem, p. 11.

*Raul Prut este granita naturald in partea de est a Romaniei, care o desparte de Republica Moldova si Ucraina.
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exemplificare, doud povestiri incluse de Tudor Pamfile in Mitologie romdneasca
sunt edificatoare. In prima se relateaza ci niste oameni care se aflau pe malul raului
Prut* au auzit-o la miezul noptii pe Stima care rostea: “Ceasul a venit, / Dar omul
nu este!”. La putin timp apoi au vazut un tandr calare, carese indrepta foarte repede
spre apa. Oamenii l-au prins de maini, incercand sa il opreasca. El i-a rugatinsistent
sa 1l lase sa-si puna picioarele in apa raului. Ei au fost de accord, dar tanarul, imediat
ce a atins apa, a murit?!.

Cea de-a doua povestire a fost naratd de o informatoare din zona Dornelor,
regiunea Bucovina, evidentiind propria sa experientd din tinerete. Intr-o zi de
sambata, in plina vard, femeia a strans fanul de pe o parcel care apartinea familiei
sale si I-a aranjat in grdimezi mai mari. Treaba a terminat-o tarziu, aproape de miezul
noptii. Ca sa ajunga acasa pe un drum mai scurt, a trebuit sa mearga pe malul raului
Bistrita. La un moment dat a auzit un glas din apa spunand de trei ori: “latd ceasul a

")

sosit, / Si1 voinicul n-a venit!”. Cand a rostit aceste cuvinte a treia oard, femeia a
vazut venind “un voinic frumos ca un luceafir, cilare pe un cal ca un zmeu”??. El
venea repede si dadea pinteni calului, ca si intre in apa, insi calul nu voia. In cele
din urma,din cauza loviturilor intense ale tanarului, calul a sarit in apa raului. Cand
cei doi au ajuns in mijlocul raului Bistrita, s-au cufundat in apa. Martora acestei
intamplari adauga ca animalul a iesit din apa plin de spume, nsa voinicul “a ramas
in fundul genunii”?,

In general, indiferent de regiunea geografici de unde au fost culese povestirile
despre Stima Apei, “scenariul” cuprinzand elemente ale mitologicului se pliaza pe
una din cele doua variante. Exista, insa, in culegerile de folclor, si variante care
evidentiaza ca, acelor persoane care erau ademenite de Stima Apei, asa le-a fost
stabilit (“ursit”) la nastere de catre Ursitoare sa-si sfarseasca existenta inecati.
Elocventa este povestirea Omul insemnat din antologia Mariei lonita, Cartea
vdlvelor. Legende din Muntii Apuseni. Din povestirea scurtd, in care naratorul este
personajul central, aflam ca intr-un sat din Muntii Apuseni, regiunea Transilvania,

traiau odata o femeie si un barbat care era bolnav si nu iesise din casa de o jumatate

21 Cf. Tudor Pamfile, Mitologie romdneascd, Editura ALLFA, Bucuresti, 1997, p. 252.
22 Ibidem.
2 Ibidem.
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de an. Intr-o zi, sotia lui a mers in orasul apropiat, Campeni, si cumpere lucruri
necesare in gospodarie. Cat timp a fost plecatd, soacra ei a aflat (insd nu stim cum
anume, pentru ca nu se prezintd detalii) ca fiul sdu este “insemnat” de Stima Apei si
singura lui salvare era ca un alt om s mearga cu hainele lui la apa care curgea in
apropierea satului si sd le arunce 1n ea. Daca acel om se intorcea acasa, atunci fiul ei
murea. Dacd murea inecat omul acela, atunci fiul ei scdpa cu viatd. Dupa ce femeia
a revenit acasa, soacra i-a spus ca numai ea isi poate salva sotul. Pentru aceasta,

trebuie sd mearga sd arunce cateva haine ale lui in apa. Fara sa puna intrebari.......

Cu siguranta, omul contemporan, care cautda ntotdeauna explicatii rationale,
stiintifice pentru tot ce-l inconjoard, se poate intreba de ce la un popor crestinat de
foarte multa vreme (din secolul IV e.n.) s-a perpetuat secole de-a randul credinta in
fapturi “nazdravane”. E posibil ca taranii romani, oameni simpli, neinstruiti, dar cu
un univers imaginar extraordinarde bogat, sa fi dat - potrivit unei forma mentis — o
explicatie “mitica” unor fenomene naturale, aparitiei unor maladii, unor fenomene
naturale si chiar consecintelor pe care le suportau semenii lor pentru actele
malitioase. Dincolo de aceasta ramane insa si astazi un “de ce” fara raspuns.

Cele doud “modele culturale”mitice ale vrdjitoarelor, Muma-Padurii si
Ielele, confirma existenta, in cadrul universului mitologic romanesc, a unui puternic
fond precrestin.Credinta in aceste fiinte, care exista in secolul XX, releva viziunea
populara asupra vietii privite ca o permanenta confruntare intre bine si rau, pe care
romanul si-a imaginat-o potrivit structurii sale interioare, culturii si mentalitatii sale.

O reprezentare feminind a sacrului monstruos din mitologia romana:
Muma-Padurii Mitologia
poporului roman, la fel ca oricare mitologie, ni se releva ca “spectacol” veritabil al
imaginatiei fiintei umane.Datoritd oralitatii sale, s-a substantializat in eresuri si
rituri, in povestiri miraculoase si in legende, care dezvaluie “chei”de lectura in istoria
culturii populare si a mentalitatii romanesti.

Multe elemente, structuri mitice nu au disparut odata cu satul traditional, ci

s-au pastrat si le recunoastem mai ales acolo unde exista o structura rituala.Omului
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contemporan ii este greu sd infeleaga astazi credintele omului din popor care, in
confruntarea cu forfe necunoscute, cu neprevazutul, respecta cu strictete interdictii
impuse de colectivitate sau recurgea la diverse practici ritualice.

In credintele si superstitiile romanilor, determinate de teama fati de violenta
fortelor naturii, de vrdjitoare si de demoni , isi are geneza daimonologia mitica
populata- in functie de atitudinea pe care o manifesta fata de fiinta umana-de fiinte
benefice(zane, spiridusi, sarpele casei), de fiinte malefice(strigoi, varcolaci,
capcauni, pricolici, Ielele,) sau de fiinte ambivalente(Ursitoarele, Joimarita,
Martolea).Toate acestea pot actiona in favoarea, in defavoarea omului sau pot avea
valenta justitiara, influentand destinul lui.

Mitologia romand nu cuprinde un panteon cu zeitdti de importantd majora,
distincte, astfel incat aria divinititilor a devenit in timp largi, variati.in cadrul
demonologiei care ocupa un loc semnificativ in spatiul cultural romanesc, domina
numeric fiintele si spiritele cu trasaturi feminine, care nu sunt integral benefice sau
malefice, intrucat, asa cum opineaza Ivan Evseev, atitudinea lor este determinata “nu
atat de insusirile lor funciare, cat de comportamentul oamenilor, de calitatea
raspunsului dat la provocarile venite dinspre lumea numinosului §i a
insondabilului™,

Fiintele demonice feminine guverneaza pamantul, intreaga natura(Muma-
Pamantului, Stima-Apelor, Muma-Padurii, Muma Ploii, Muma florilor etc.) si chiar
cosmicul(Muma lui Dumnezeu). Faptul ca aceste fiinte mitologice au identitate si,
dincolo de trasaturi distincte, variate forme si functii, comun majoritatii lor este
termenul simbolic “muma”, acrediteaza ipoteza formulata de unii dintre cercetatorii
romani in domeniu(Traian Herseni, Ivan Evseev, lon Ghinoiu) ca ele sunt, in
complexul mitico-cultural, pe diverse trepte ale evolutiei socio-istorice, “imagini”
ale principiului maternitatii, a caror origine se afla intr-o zeitate-mama primordiala,
comuna probabil unei regiuni a spatiului european(cel putin partea de SE).

Cultul puternic al maternitatii, care a existat in epoca matriarhatului, intregul
complex psiho-social al acesteia si rolul femeii-mama in societatea umana au generat
ansamblul mitic al mumelor, bine reprezentat in mitologia romand, in care ele se
disting prin infatisare, functii si valente simbolice, diferite uneori chiar si in cadrul

aceleiasi reprezentdri a imaginarului popular, de la o regiune a tarii la alta.
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In credintele romanesti, o reprezentare miticd feminini a demonicului,
reminiscenta simbolicd a unei mume primitive este Muma-Padurii, cunoscuta si cu
numele de Padureanca, Paduroaia, Vidma-Padurii, Valva-Padurii, Ciuma-Padurii,
Stima-Padurii, Surata din Padure si Mama- Huciului. Ideea aceasta a vechimii ei,
care se pierde in negura timpului, este subliniatd de Traian Herseni care afirma:
“Muma aceasta a padurii are insa un character net arhaic, de muma a tot ce este in
munte, in codru, fiind reprezentatd de tot ce este matern in aceasta zona(cerboaica,
bourita, capra salbatica, ursoaicd, iepuroaicd), deci, in ultima analiza, este zeitatea-
mama montand, principiul matern al muntelui, muntele insusi, cu toate infatisarile
lui”

Semnificativ este faptul cd aceastd divinitate malefica antropofaga
actioneaza 1n special noaptea, intr-un spatiu incarcat cu sacralitate, atipic: In
mijlocul padurii sau la marginea ei. Noaptea, simbol al haosului, al infernului, al
mortii, actioneaza psihologic negativ asupra omului aflat ocazional intr-un spatiu
atipic, “ispititor si totodatd ostil, sugerand o stare imediat postcosmogonicd” si
generand neliniste, teama, intunecarea ratiunii, iluzionare. in timpul noptii,
“primejdiile obiective” s-au transformat in “primejdii subiective”, “frica In Intuneric
s-a transformat in frica de intuneric”. Astfel, se poate explica de ce, potrivit
tiparului mental mito-folcloric, care a incercat sa explice necunoscutul din natura, si
imaginarului care a supradimensionat elemente ale realitdtii, Muma-Padurii a fost
inchipuita ca o fapturd antropomorfa avand o indl{ime impresionanta(‘“matahala cat

29

casa”, “Inalta cat copacii”), trupul “uscat si garbov, acoperit cu par, picioarele ca de
bou, dar foarte lungi, capul cat banita”, “ochii cat strachina si dintii cat secera” si
“parul pana la calcaie”. Parul despletit i1 ajunge aproape de pamant, suvitele
cazandu-i ca niste serpi pe umerii costelivi, aceasta imagine amintind de Furiile sau
de Meduza din mitologia greaca. Trebuie precizat ca potrivit credintei populare
punctual de nastere al puterii unei fiinte depinde de par, iar faptul ca Muma-Padurii
este inchipuitd cu parul foarte lung confirmd puterea deosebitd ce i-a fost
atribuita,forta raului cu care omul este nevoit sia se confrunte fiind astfel
hiperbolizata.

Calitatea metamorfoticd a acestei fiinte de a-si modifica dimensiunile

corporale de la gigantism pand la miniaturizare(“mica cat un iepure”), pentru a
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incdpea in scorbura unui copac, si de a lua infatisarea unui animal(bivolita, vaca,
1apa, lupoaica etc.) este fireasca fiintelor malefice paraumane.

Relevante sunt imbracamintea personajului(trupul sau e acoperit cu zdrente
sau de muschi verde, de flori si frunze din copaci’) si aparitia, uneori ca fiinta
ambigena(jumatate femeie si jumatate barbat), alteori ca jumatate de femeie si
jumatate de copac sau in Intregime sub forma unui copac cu crengi numeroase.

Deloc lipsit de importanta este faptul ca oamenii din popor i-au atribuit reale
calitati materne, intrucat este inchipuitd ca o mama trista, care plange, geme, emite
sunete ciudate si Infricosatoare atunci cand sunt taiati copacii din padure,
consideratii copiii sdi, dar si faptul ca, potrivit credintei populare, Muma-Padurii le-
ar obliga pe femeile care 151 ucid pruncii inainte de casdtorie sd-1 manince pe acestia
pe lumea cealalta.

Toate aceste aspecte situeaza personajul mitologic la granita dintre uman si
supranatural si reveleaza totodata o notd de sacralitate, greu de sesizat la o prima
privire asupra sa. Infitisarea respingitoare prin care ii indepirteaza pe cei care se
dovedesc a fi dugmanii padurii ocrotite de ea si atitudinea justitiara de factura mitica,
manifestatd dincolo de dimensiunea spatio-temporald profand, mundana, ii confera
atributul sacralititii. In acest context, este necesar si precizim ci in textul unui
descantec Muma-Padurii apare ca mama a lui Zorila, Murgila, Miazanoapte,
personificari ale principalelor momente ale unei zile, deci este invocata ca 0 muma
cu attribute cosmice, aspect ce intareste nota de sacru: “U! Muma-Padurii / Ai sapte
feciori/ Si sapte nurori,/ Cearta-i, Cearta-ti-le:/ Sa nu mai cerceteze,/ S& nu mai
infricoseze,/ pe N. sa nu-l inspaimante!/ Cearta-ti pe Murgild,/ Cearta-ti pe Zorild/
Si pe Desarelu/ $i pe Miaza-noptii...”.

Fatd de oameni poate manifesta atitudine toleranta daca i se oferd o bucata
de paine sau daca cel care o vede isi face semnul crucii, gesturi cu valente mitico-
magice, imaginate si Tn acest caz ca un remediu, ca o forma de aparare si care, de
altfel, releva un aspect al generozitatii si al credintei taranului din spatiul roméanesc.

Cu o Infatisare frumoasa si adoptand atitudine justifiara este descrisa aceasta
fiintd mitica intr-un fragment tiparit de un culegator de folclor(invatatorul
Novacoviciu) din zona Banatului:” In padure existi o fiintd supranaturald care

supravegheaza padurile, le ingrijeste, le creste, le apara de raufacatori si de cei ce cu
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cuget riu intrd in padure si cearca acolo sd faca numai stricaciuni. Ii ologeste, arunca
asupra lor lemne si le fringe mainile, le indreapta securile ca sa-si taie picioarele, le
frange carul, roata sau altceva. Dimpotriva, insa, pe cei ce cu sfiala si evlavie intra
in padure- care-i stapanirea ei- daca-s slabi, i1 ajuta la taiatul lemnelor, la incarcat, ii
pazeste pe ei si pe tragatorii lor de toate primejdiile ce li s-ar putea Intampla. Pe
langa toate cele aratate, se sustine cu multd credinta, cd bunatatea ei, in necazurile
oamenilor, e foarte mare. Ea le maid & celor necajiti sfaturi de indreptare, si le
prescrie leacuri...”"!

O asemenea credinta despre Muma-Padurii este izolata si mai poate fi
intalnitd doar in cateva basme si legende din Transilvania, unde apare tot ca o zana
buna care 11 ajutd pe copiii rataciti in padure, aratandu-le calea.

Constatam ca In aceste zone ale Romaniei, Transilvania si Banat, s-a
conservat in timp aspectul benefic, captivant al divinitatii padurii, numit de Rudolf
Otto fascinans.Cu acelasi atribut o mai intalnim ntr-un singur basm cules din
Moldova de catre culegatorul Al. Vasiliu.Textul se intituleazd Povestea lui “Nu
Stiu” , Muma-Padurii fiind cea care il ajutd pe eroul(“Nu Stiu”) care, pentru a
parcurge drumul initierii si pentru a-si indeplini misiunea, are de traversat padurea
de arama, de argint si de aur. Muma-Padurii devine donator mitic, personaj cu
valente pozitive, chiar dacd naratorul popular o prezinta cu o infatisare
respingatoare.

In general insd, in mitologia, in folclorul romaénesc, aspectul adanc
impregnate in mentalul colectiv este cel negativ al acestei divinitati, de tremendum,
cu care, de altfel, o intalnim si la alte popoare europene, indeosebi la popoarele slave.

Romanii o inchipuie pe Muma-Padurii umbland prin paduri intr-o carja si

jelind, locuind n mijlocul codrilor intunecosi intr-o coliba de lemn. Cand oboseste
sau o prinde noaptea departe de casa ei, doarme in scorburi sau in copaci foarte Tnalti,
incd un semn al sacralitdtii(de data aceasta in varianta sa monstruoasd), al
desprinderii de lumea obisnuita, de profan.
Ea cunoaste toti copacii din padurea pe care o stdpaneste, ii ingrijeste, i ceartd daca
ei cresc stramb si, daca o supara, 1i blestema sa fie taiafi sau trasnifi. Potrivit credintei
populare, cei mai frumosi copaci din padure care sunt loviti de fulger suporta astfel
pedeapsa pentru nesupunerea fatd de Muma-Padurii.
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Desi este hidoasa, romanii cred ca ea are multi copii facuti cu diavolul sau cu Mosul
Codrului*, care sunt foarte rii si o supdrd mereu. Din aceastd cauzi se spune ci
Muma-Padurii furd somnul copiilor oamenilor, lasati nesupravegheati, pentru a-1
oferi copiilor sdi. Acest aspect, relevant pentru o forma mentis adanc ancorata intr-
o dimensiune ontologica de facturd mitica, a constituit multd vreme in spatiul
romanesc un motiv serios pentru ca mamele cu copii mici sd isi ia masuri de
precautie. Astfel, acestia erau paziti cu mare grija pana la botez, iar daca se intampla
sa fie lasati nesupravegheati femeile puneau in preajma lor diverse obiecte(secera,
cleste, topor, foarfece), considerand ca 1i vor apara pe copii de Muma-Padurii si, de
cele mai multe ori, rosteau si cate un descantec, ca de exemplu:
“Secere seceratoare,

Cum esti ziua taictoare,

Sa fii noaptea pazitoare

LaN.

Prin pat,

Pe sub pat,

Prin asternut,

Pe sub asternut!”vii
Romancele apelau la tot felul de elemente cu incarcatura simbolicd(ban de argint,
busuioc, tamaie, usturoi, carbuni aprinsi pusi in trei locuri la usd) si la practici
magice, pentru a indeparta divinitatea monstruoasd acuzata ca ar fi furat somnul
copiilor lor, atunci cand ei tresareau sau plangeau la aceleasi ore. Unul dintre
frumoasele descantece care se rostea intr-o astfel de situatie este urmatorul:

“Voi, acesti carbuni,

Sa va faceti trei Ingeri buni,

Sa paziti prin batatura,

Prin casa,

Pe sub casa,

Prin pat,

Pe sub pat,

Unde veti afla de Muma-Padurii,

S-o luati,

21



Sa o sfaramati,

Inima sa 1-o mancati,

In casa si n-o mai lasati,

Cacit Muma-padurii copilul mi-a izmenit

Simi l-a prapadit!

Muma mumelor,
Muma-padurilor,
Eu te strig,
Tu sa-mi raspunzi;
Eu iti dau
Tu sa-mi dai;
Eu 1it1 dau plansul copilului meu,
Tu sa-mi dai odihna a lui tau,
Sa doarma ca tunul,
Sa taca ca alunul;
Cum dorm pasarile in tine,
Asa si doarma copilul la mine!”™
Deci, acest “model cultural” mitic se manifestd ca principiu al raului,
apeland la gestul mitico-magic de” a fura somnul” copiilor oamenilor sau de a-i
schimba pe acestia cu copiii ei urati plangiciosi. Insa, in cele mai multe texte
folclorice roméanesti(legende, basme), din culegerile lui Petre Ispirescu, Bogdan
Petriceicu-Hasdeu, Simion-Florea Marian, lon Pop-Reteganul, Dumitru Stancescu,
Muma-Padurii este descrisa ca fiintd demonica, infricosatoare, incercand sa ii ucida
pe cei ce au avut indrazneala de a 1i incalca teritoriul. Uneori se dovedeste doar
vampirica, mulfumindu-se sd suga sangele victimelor.Acestea mor la scurt timp, dar
pot fi inviate dacd un om curajos cresteaza pulpa Mumei-Padurii, aduna sangele care
curge si 1l toarna pe gatul celei care i-a cazut victima(de obicei, asa cum se povesteste
in basme, persoana-victima este o fatd de oameni sarmani, ramasa singura in locuinta
familiei, care se afla intr-o padure, iar salvatorul este un tanar tot de conditie
modesta, indragostit de fata cu care ulterior se casatoreste).
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In majoritatea basmelor insi, Muma-Padurii ni se infatiseazd ca fiintd
antropofaga,devorandu-si victimele. Numai cel ales, eroul basmelor, poate rezista
confruntarii, provocarii ei.Intilnirea cu Muma-Padurii impune curaj, initiere, cici
insdsi prezenta sa infricosatoare Tnseamna primejdie.
Un comportament special adoptd actantul si atunci cand aceasta fiintd demonica
este, in multe variante, stapana calului cu 9 inimi, animal cu puteri miraculoase, in a
carui posesie trebuie sd ajungd Fat-Frumos pentru a-si putea incheia victorios
misiunea incredintatd.El este nevoit sa o slujeasca timp de trei zile pe Muma-Padurii
care locuieste Tn mijlocul codrului, intr-o colibd cu o curte inconjurata de 12 pari in
varful carora sunt infipte capetele celor care nu s-au dovedit capabili sa
indeplineasca cerintele sale. Imaginea capetelor omenesti , cu certe valente
simbolice, reprezintd un avertisment pentru orice neofit care, patruns intr-un spatiu
sacru, stapanit de o divinitate, fie ea s1 monstruoasa, nu se dovedeste capabil sa
respecte un ansamblu de reguli rituale.Eroul basmelor intrd in posesia calului
nazdravan numai cu aportul unor adjuvanti(pasare, peste, lup, vulpe etc.) care isi
manifestd recunoasterea pentru ca intr-o situatie limita au fost salvati de catre el.
Acest fapt releva ca Muma-Padurii este reprezentanta unei puteri cosmice, iar
infruntarea ei este supusa esecului daca nu se produce o desprindere a fiinfei umane
de lumea profana, de lumea contingentelor, pentru a patrunde treptat si fara primejdii
in lumea sacrului.

In unele texte folclorice, a ciror substanta se afla in universul mitic, ni se
releva o altd Insusire a acestei divinitati silvestre, s1 anume urmarirea maladiva a
barbatilor pe care 11 pedepseste pentru ca refuza dragostea ei sau pentru ca o divulga.
De exemplu, in culegerea Mariei lonita, intitulatd Cartea vdlvelor, in Pedeapsa
valvei(valva fiind termenul folosit in Transilvania , prin care este desemnatd
stdpanitoarea padurii, a comorii, a minelor etc.) se relateaza ca un tanar necasatorit
a fost luat de Muma-Padurii in locasul ei s1 acolo au stat impreuna mai mulfi ani.
Tanarului facandu-i-se dor de casd, a cerut permisiunea de a merge in satul sau
pentru a-si vedea parintii. Valva l-a avertizat s nu divulge nimanui ca acum este
casatorit, Insa el a Incalcat promisiunea si la intoarcerea sa in padure ea s-a razbunat:
l-a ridicat in aer foarte sus si i-a dat drumul 1n varful unui copac.Astfel, povestea se

incheie cu moartea feciorului. Textul, scurt ca dimensiune narativa, scoate in
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evidenta cd universul sacrului, primejdios, impunand restrictii, rimane, In cea mai
mare parte, un teritoriu interzis umanului definit prin slabiciune, care se simte
dezarmat 1n fata necunoscutului ce ii limiteaza capacitatea de a se apara si de a
actiona.

De asemenea, Muma-Padurii se mai poate manifesta ca principiu al raului
razbunandu-se pe cei care indraznesc sa-1 imite glasul sau vorbesc ironic la adresa
ei, fie rapindu-i, fie lasandu-1 fara grai. Asemenea exemple intdlnim in antologia
Mariei Ionita, citatd mai sus, revelatoare fiind Copilu si valva(din care aflam ca
Muma-Padurii i-a luat graiul unui copil care a uit noaptea in padure), Carufu
vdlvei(aceeasi fiintd miticd demonica a lasat-o fara glas si fard putere, pe o femeie
aflatd la o stand, care a avut curajul sa iasd afard in timpul noptii, la auzul unor
zgomote ciudate).

Ca fiinta malefica, distrugatoare, apare Muma-Padurii si1 in scenariul mitic
potrivit caruia tdierea unei paduri se finalizeaza cu moartea unei fiinte umane, caci,
s-a crezut multa vreme, ea ar “cere”, odata actiunea incheiata, “un om™.

Toate aceste atitudini atribuite de imaginarul popular Mumei-Padurii nu
fac decat sa reflecte o judecatda , in tipar mitic, a comportamentului uman, care
trebuie circumscris unui cod etic si de valori colectiv, pentru ca altfel orice abatere
indeparteaza fiinta umana de la conditia sa ideald.Ceea ce consider in mod deosebit
semnificativ pentru tiparul mental mitologic romanesc este faptul cd oamenii din
popor nu si-au pus problema daca acest “duh” al padurilor a existat cu adevarat sau
nu, deoarece a fost simtit ca o realitate. In culegerea de legende din Muntii Apuseni,
realizatd de Maria lonita, unul dintre informatory declara in anul 1979 urmatoarele:
“ Referitor la valve, Valva Padurii... foarte mult inainte se vorbea despre acestea. Si
acestea au fost realitdti. Foarte rau cd in momentul de fatd incep sa dispara chestiile
astea. Mai ales tineretului nu-I vine sa creada ca a fost Valva Padurii care facea mari
minuni. Acum, daca ar fi vorba de Valva Padurii, spun ca ii necuratu, ii cine stie
ce...” .

Ancorat in existenta concreta, reald, dar privind dincolo de aceasta,
dincolo de limite, catre necunoscut, omul si-a dat seama ca adesea raul provine din
el insusi si din practica vietii. Ca atare, tot ce a simtit ca este rau, tot ce 1-a speriat ,

tot ce nu i-a inspirat incredere a concentrat intr-un agent, intr-un purtdtor, Intr-o

24



fapturd demonica, izolatd, dar bine definita. Este posibil ca astfel sa fi fost creata si
Muma-Padurii, imagine definitorie, In mitologia romana, a sacrului monstruos.Prin
credinta intr-o asemenea fiintd, mentalul colectiv a incercat sd impuna norme etice,

un cod comportamental comun in vederea evitdrii oricarei situatii limita.

Note:

i Ivan Evseev, Dictionar de magie, demonologie si mitologie romdneascd, Editura Amarcord, Timisoara,1998,p.8

i Traian Herseni, Forme strdvechi de culturd poporand romdneascd.Studiu de paleoetnografie a cetelor de feciori
din Tara Oltului, Editura Dacia, Cluj-Napoca, 1977, p.295

ii V. Kernbach, Universul mitic al romanilor, Editura Lucman, Bucuresti, f.a., p.340

¥ Ivan Evseev, Dictionar de simboluri §i arhetipuri culturale, Editura Amarcord, Timisoara, 1994, p.115

v Cf. Ovidiu Birlea, Mica enciclopedie a povestilor romanesti, Editura Stiintifica si Enciclopedica, Bucuresti, 1976,
p.241

Vi Apud L.-Aurel Candrea, Folclorul medical romdan comparat.Privire generald.Medicina magicd, editura Polirom,
lasi, 1999, p.191

Vil Mosul Codrului este corespondentul masculin al Mumei-Padurii, divinitate maleficd antropofagi, ocrotitor al
padurii , numit si Paduroiul(in Transilvania, Oltenia). Victor Kernbach afirma in studiul Universul mitic al
romanilor ca Mosul Codrului este ,, un zeu arhaic indoeuropean, identificat cu asa-numitul Barbat tindnd un carlig
din paleoliticul superior”(p.341).

viit Tudor Pamfile, Mitologie roméaneascd, Editura All, Bucuresti, 1997, pp.194-195

X Ibidem, p.195

*Maria lonita, Cartea vdilvelor. Legende din Apuseni, Editura Dacia, Cluj-Napoca, 1982, p.91

25



26



