
1.2. Balaurii.

1.2.1. Zmei ºi balauri

„Sf. Gheorghe are de lucru cu balaurii, dupã cum
se vede pe icoanã.”

(Niculiþã-Voronca, 811)

La prima vedere, existã deosebiri fundamentale
între personajele omonime din legendele populare
ºi din basme. Dacã în credinþe ºarpele este, în afara
ipostazelor malefice, ºi un simbol al înþelepciunii,
uneori un ingredient necesar pentru obþinerea unor
calitãþi extraordinare, basmele fac din el un
adversar, un obstacol greu de învins pentru eroul
uman, înzestrat cu puteri slabe. Deosebirile sînt
însã numai de suprafaþã. Zmei sau balauri, înaripaþi
sau tîrîtori, cu unul sau mai multe capete – sînt
personaje complexe, care depãºesc tiparele prin
care pot fi caracterizate în limbajul comun.
Legendele etiologice încearcã sã stabileascã o
primã legãturã de filiaþie între cele douã
vieþuitoare, la început aeriene ºi abia mai tîrziu, în
urma blestemului originar, terestre: „În cer la
Dumnezeu sînt de toate lighioanele, numai ºerpi
nu. ªerpele dintîi era un zburãtor, avea aripi ºi
picioare, ºedea în rai ºi era bun la Dumnezeu, dar
el a primit duh rãu într-însul, pe diavolul, ºi a
învãþat-o pe Eva de au pãcãtuit. Dumnezeu s-a
mînia ºi i-a dat, atît pe dînºii cît ºi pe ºerpe, afarã
din rai, iar ºerpelui i-a luat picioarele ºi aripile ºi
l-a trîntit jos…” (Niculiþã-Voronca, 833). Alteori,
conºtiinþa popularã este ºi mai categoricã: „ªerpele
e din drac, el are pe dînsul piele de drac” (idem). În
unele limbi slave o denumire a acestuia cuprinde
aceastã rãdãcinã în temã (zmei ‘ºarpe, balaur’).
Este posibil, pe lîngã posibilitatea ca denumirea sã
fie o trimitere directã la natura „pãmînteanã” a
ºarpelui, ca acest cuvînt sã fi fost, la origine, o
simplã determinare a reptilei, ‘cel ce se tîrãºte pe
pãmînt’, fiind, deci, un eufemism (Ionescu, 34, 76,
147). În alte credinþe, izgonirea din rai nu este
privitã ca o catastrofã – ea poate fi interpretatã ca
un fel de recompensã, ºarpele fiind instituit în
postura de pãzitor, de gardian (e adevãrat, al unui
topos decãzut): „Cum ºarpele iscodea ºi urzea
mereu împotriva Fãrtatului, atunci Fãrtatul l-a

prins de coadã, l-a învîrtit de douã ori cum învîrþi un
bici ºi l-a azvîrlit în hãu. ªi a zis: – Sã te încolãceºti
în jurul pãmîntului de nouã ori ºi sã-l aperi de
prãpãdul apelor” (Vulcãnescu, 246). Aºa cum se
observã din aceastã legendã, demonizarea ºarpelui,
sub înfãþiºarea balaurului, s-a fãcut concomitent cu
sublinierea naturii acvatice a acestuia, care-l plaseazã
frecvent în domeniul apelor terestre sau celeste.
ªerpii/balaurii guverneazã atît apele subterane
(fîntîni, izvoare), cît ºi pe cele atmosferice
(ºarpele-curcubeu; balaurul-conducãtor al norilor de
ploaie etc.). În acest sens, natura umanã a balaurilor
este atipicã. Cel mai frecvent, povestirile surprind
transformarea ºerpilor în balauri, în anumite
circumstanþe, inevitabile ºi fireºti în logica mitului,
care nu exclud ºi posibilitatea drumului parcurs în
sens invers de cãtre balaurii-ºerpi: „Balaurii se fac
din ºerpi pe care nu i-a vãzut suflet de om ºapte ani.
Dar aceºti ºerpi nu toþi se fac balauri, ci ei se adunã
într-o zi de varã, cînd e cãldura mai mare, între
hotare, ºi acolo se pun bot în bot, încep a sufla ºi a
spumega la gurã. Balele acelea amestecate încep a se
face apoi o piatrã scumpã cît o mãrgea, ori chiar ºi cît
un ou. Aceasta apoi o acoper cu trupul ºi o ling
într-una, fãrã sã scadã, ºi aºa îºi astîmpãrã foamea ºi
setea. De cumva vreun ºerpe ar înghiþi-o, acela se
face balaur, trupul i se schimbã, capãtã aripi ºi cu
acestea se înalþã în nori” (Gherman, 136).
În basm, balaurul este plasat în aceeaºi zonã de
graniþã, cînd încercînd sã se ridice la cer, susþinut de
aripile sale, cînd tras la pãmînt de însemnele
caracterului sãu teluric. Prin tradiþie, eroul basmului
luptã pe tãrîmul celãlalt cu trei fraþi balauri. „Întîiul
cît butia de gros, cu capul zburînd pe sus þinut de
douã aripi nãprasnice ºi cu coada tîrîndu-se pe
pãmînt, prãpãdind tot pe unde trece.…” (N.D.
Popescu, Fata din dafini, apud Cãlinescu, 47). În
ceea ce priveºte atributele caracteristice, focul
pîrjolitor pare sã fie de departe elementul distinctiv al
monstrului fabulos: „Cînd Fãt-Frumos îi taie capul,
balaurul varsã un sînge otrãvit… Din gura capului
drept suflã foc uscînd tot ce gãseºte în cale, cu gura
capului stîng îngheaþã totul, cu capul din faþã adiazã
tocmai cum e bine sã creascã ºi sã înveseleascã
verdeaþa…” ªi totuºi, între gheaþã ºi foc, balaurul,
chiar în aceastã ipostazã piricã, este ºi el, asemeni
zmeului, un reprezentant al meteorologiei, care are
în puterea sa atît arºiþa nemiloasã, cît ºi rãcoarea
liniºtitoare a izvorului.
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Balaurul din fîntînã
Fiinþã de graniþã, ca ºi zmeul, balaurul este un
pãzitor tradiþional al hotarelor: „un balaur cu trei
capete, cu niºte feþe grozave, cu-o falcã-n cer, cu
una în pãmînt stãtea de strajã la puntea deasupra
prãpastiei de la marginea împãrãþiei” (Slavici, Zîna
Zorilor). Astfel de monºtri exemplari sînt numeroºi
în mitologiile vechi: „Cadmus, fondatorul Thebei,
trimiþînd pe tovarãºii sãi sã ia apã dintr-o pãdure,
un dragon, fiu al lui Marte ºi al Venerei, îi mãnîncã.
Cadmus omoarã monstrul. Hercul ucide hydra din
lacul Lerna, care avea ºapte, ori nouã, ori cincizeci
de capete, tãiate de erou dintr-o datã, oricîte ar fi
fost. Merele din grãdina Hesperidelor erau pãzite
de un balaur, cu o sutã de capete, lîna de aur era ºi
ea în paza unui balaur, pe care îl ucise Jason”
(Cãlinescu, 43). În concordanþã cu reprezentãrile
mitologice, basmele populare cunosc ºi ele
asemenea gardieni, masaþi cu deosebire în zona
izvoarelor, a fîntînilor. În basmul Mãr ºi Pãr (Ion
Pop-Reteganul), zmeul/balaur, înfãþiºat în aceastã
calitate de patron al locului îºi cere, asemeni
oricãrui stãpîn, dreptul, ofranda specificã: „Aici în
apropiere se þine un zmeu care bea toatã apa din
izvorul nostru, vitele ni se împuþineazã, cã le-a
mînca ºi el, dar mor de sete. Am vrut sã mergem de
aici, dar nu ne lasã, nu se odihneºte pîânã ce nu ne
va mânca pe toþi…”. În alte variante, motivul
jertfei rituale este evident: „în oraºul nostru e
numai o fîntînã, în care este un bãlaur cu ºapte
capete. Acesta tot la o jumãtate de an cere cîte o
fatã, pe care o vrea el, iar oraºul trebuie sã-i dea,
cãci de nu, nu ne dã apã…” Într-o baladã
dobrogeanã, Zmeul ºi zmeoaica, zmeul îmbie pe
trei voinici sã-i scoaþã punga din puþ, în fundul
cãreia sta zmeoaica, care-i înghiþi. Dar cel mai mic
o despicã cu paloºul, iar dintr-însa ies ceilalþi doi
voinici „jumãtate mistuiþi ºi jumãtate otrãviþi“
(ªãineanu, 530). În afarã de imaginea monstrului
nefast, instituit de tradiþie pentru a pune în practicã
misteriile iniþierilor, ºarpele-dragon le putea apãrea
iniþiaþilor ºi în calitate de donator, el fiind prin
tradiþie paznicul castelelor fermecate sau al
peºterilor miraculoase, ce adãposteau comori
fabuloase. El face cîteodatã ºi pe bidiviul,
ducîndu-ºi echipajul spre isprãvi diavoleºti sau
plimbîndu-l prin Infern. Doctorul Faust este dus în
Infern de cãtre doi dragoni (Clébert, 110). În mod
asemãnãtor paznic de comori, dragonii indieni
purtau pe cap o perlã scumpã, o gemã sau o piatrã

preþioasã, a cãrei posesie îi conferã omului puteri
fabuloase (idem), ceea ce ne trimite cu gîndul la
mãrgeaua ºerpilor din mitologia românã. Aºa cum se
vede, în pofida cosmetizãrii excesive a ºarpelui, în
direcþia scoaterii în evidenþã a puterilor sale
distrugãtoare, ºarpele-balaur era mai degrabã o fiinþã
manipulatã de cãtre cunoscãtorii avizi de a intra în
stãpânirea comorilor de tot felul. Sã nu uitãm, în
acest sens, de varianta ignicã a ºarpelui domestic,
ºarpele de foc (întîlnit cu precãdere la popoarele
slave), un zburãtor ad-hoc, spiriduº înaripat cu
înfãþiºare (cvasi-)ofidianã, care îi aduce posesorului
bani, cereale, lapte etc. (Olteanu, 314-315)[6].
Mai mult decît simple personaje golite de sens, zmeii
ºi balaurii basmelor fantastice reprezintã o categorie
aparte de personaje: situate în postura de adversari
tradiþionali ai eroului, ele sînt, în ultimã instanþã,
instrumente ale destinului (în varianta fastã, a
„chemãrii” la împlinirea ursitei predestinate, sau
nefastã – în cazul victimelor-ofrande pe care le
primesc pãzitorii). Demoni-gardieni, pãstrãtori ai
comorilor, sau, prin extensie, ai tuturor lucrurilor de
preþ pe care le-ar putea dori eroul, aceste reprezentãri
fantastice sînt mai degrabã victime ale unei agresiuni
umane în spaþiul ºi în timpul mitic. În pofida barierei
emoþionale pe care o ridicã tradiþia, zmeul ºi balaurul
basmelor sînt mai degrabã simpatizaþi în competiþia
declanºatã de eroul uman al genului: acesta din urmã,
lipsit de prea multã inteligenþã sau forþã fizicã,
singurele capabile sã facã din el un model de urmat,
este învestit de tradiþie în funcþia de super-erou,
funcþie în care reuºeºte sã se pãstreze prin
intermediul puterilor magice care îi sînt revelate. În
loc de vînãtor, victimã, zmeul sau balaurul este
împins cãtre declanºarea acþiunii, pentru a fi mai apoi
înfrînt, prin mijloace nu tocmai cinstite, în direcþia
respectãrii normelor eticii populare ce guverneazã
basmul.
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