la gorra bigorrassa, que la fes amb suc, picotut, de la gorra bigorrut; i el
fill, picotill, de la gorra bigorrill, enrabiat, picotat, de la gorra bigorrat,
perqué la mare, picotassa, de la gorra bigorrassa, s’havia deixat menjar la
llebre, picotera, de la gorra bigorrera, per un gat, picotat, de la gorra bi-
gorrat.

Altres exemples d’aquest tipus rondallistic, que no figura a tots els
rondallaris, sén Els tres fadrins digodins, Els tres germans culans (BER-
TRAN, 1989 : 131-132i 132-133), El casament del vell i la vella, La mare i
el fill (AMADES, 1982 : 1097 i 1098). La periodica repetici6é de sons sem-
blants i les juguesques que fa la quitxalla per veure qui de tots ells dira
la rondalla més rapidament donen a aquest tipus rondallistic la seva es-
séncia caracteristica, a la vegada que s6n els mitjans per atényer la seva
funcié més propia.

d) Rondalles paremiologiques

Aquest tipus de rondalla, que desenvolupa una trama narrativa molt
breu, de caire anecdotic i faceciés, és basicament una rondalla explicati-
va que tracta d’aclarir i d’interpretar 'origen i el sentit de refranys i fra-
ses fetes; s6n molt nombroses aquelles versions que volen explicar dites
topiques i penjaments ridiculs aplicats als habitants d’una localitat que
han donat lloc a un qualificatiu o a una designacié de caracter gairebé
sempre despectiu. Joan AMADES (1982 : 1108-1193) n’aplega 186 mos-
tres, acompanyades alguns cops de notes informatives o explicatives.

Esser un gat dels frares n’és una versié molt representativa:

Al monestir de Poblet tenien un gat molt llest i espavilat que coneixia
els costums del convent tan bé com el més vell dels monjos. Aixi que sen-
tia tocar la campana que cridava la comunitat al refetor corria cap al men-
jador i no es movia del costat dels frares que es mostraven més generosos
amb ell. Un dia s’escaigué que el gat es va posar en una de les dependén-
cies poc freqlientades del monestir, on la porta solia tancar-se amb clau, i,
quan se n’ana el monjo que ’havia oberta, el gat resta tancat dintre de
I’habitacié sense poder sortir a ’hora de ’apat.

A mitja tarda un altre monjo hagué d’anar al lloc on havia restat tancat
el gat, que sorti precipitadament en obrir la porta, i, empés per la gana,
féu cap al refetor, on, naturalment, no troba ningd ni res. Aquella desola-
cié desespera el gat, el qual recorda que la concurréncia al refetor i 'apat
es produien al so d’'una campana, i cregué que bastava tocar-la perqué
I'apat fos fet, i s’enginya per tal de fer sonar la campana del refetor. D’un
bot es penja a la corda i la sacseja i balandreja fins a fer-li produir un bon
repiqueig. L'extemporani toc va sorprendre la comunitat, que, encuriosi-
daiintrigada, acudi al refetor a veure qué passava, i van trobar el senyor
gat penjat de la corda repicant la campana en demanda que en honor seu
es fes un apat.
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El cas va ser molt celebrat i comentat i «el gat dels frares» va arribar a
gaudir de tanta fama, que ha restat com a personatge proverbial, retret
per titllar algd de garneu (AMADES, 1982 : 1112).

Lestructura d’aquest tipus de rondalla és sempre la mateixa: s’ex-
posa la rondalla i es clou amb 1’adequacié del fet rondallistic narrat al
refrany, frase feta, dita o titlla. El contingut narratiu s’apropa, en gene-
ral, al d’altres tipus rondallistics: «INo estic per musiques» i «Tan bona
és cuita com crua» (BERTRAN, 1989 : 194) evoquen rondalles de bésties,
«Semblar el mercat de Calaf» (MESTRES, 1933 : 251) i «Quedar-se amb
un pam de nas» (AMADES, 1982 : 1122-1123) juguen amb motius propis
de les rondalles meravelloses, «Terra de malves, terra de gracies» i
«Treure la post del llit» (AMADES, 1982 : 1111 i 1145) desenvolupen
incidents semblants a les rondalles humanes, perd la funcionalitat que
pren cada trama rondallistica fa que siguin rondalles diferents, ronda-
lles on el caire didactic i utilitari predomina sobre el conjunt. Pel seu ca-
racter marcadament explicatiu aquest tipus de rondalla es correlaciona
amb les llegendes explicatives sobre el mén natural, les llegendes que
tracten d’explicar les peculiaritats dels diversos éssers naturals mitjan-
cant I’analogia i la imaginaci.
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Ill. LLEGENDARIS | LLEGENDES







1. ELS LLEGENDARIS CATALANS

Tal com he fet en la presentacié dels rondallaris, tan sols faig refe-
réncia als llegendaris que tenen un valor especific i que suposen una fita
en I’evolucié de la llegendistica catalana.

Tradicions del Vallés (1876), de Francesc Maspons i Labrés, n’inicia
la série. Es un volum que aplega sis llegendes acompanyades dels res-
pectius comentaris, tant o més interessants que les llegendes. En una
nota inclosa com a colof6 se’ns diu: «Amb aquesta obra realitzem, enca-
ra que amb petitissima escala, una de les nostres aspiracions més ben-
volgudes: la de donar a conéixer la rica i important tradicié catalana [...];
tenim també en preparacié el Llegendari catala.» Alludeix al seu Ron-
dallayre, al recull de Jocs de la infdancia, a la seva collaboracié amb Joa-
quim Riera sobre supersticions catalanes i als reculls canconistics de
Briz, i conclou: «Tot aix6 [...] forma un conjunt importantissim per a
I'estudi de nostra historia, digne d’ésser conegut i estudiat, i que algu-
nes de les literatures que fan gala de sobrepujar la nostra, tractant-la
amb bastant to de menyspreu, de bon tros encara no tenen» (MASPONS,
1952 : 75).

Podem deduir d’aquestes paraules que Tradicions del Vallés és un
primer tast de tota una replega que no arriba a publicar, talment com
succei amb el manuscrit de les anotacions als contes del seu Rondallay-
re, que hem analitzat en parlar dels rondallaris. Les sis llegendes aple-
gades tenen I'especial interés de ser molt representatives no tan sols del
folklore vallesa, siné també del folklore catala en general; es pot dir que
s6n sis peces prototipiques, i la forma com sén escrites —juntament
amb tota la informacié que forneixen les notes— encara accentua més
aquest caracter. Les sis llegendes que conformen Tradicions del Vallés
sén El fort Farell, La dona d’aigua, La llegenda del drac, Les encantades
de Vallderrés, El Salt de la Ntvia, Sant Miquel del Fai. Alguna d’elles,
Maspons ’havia donada a conéixer, amb anterioritat, al «Calendari Ca-
tala»: La llegenda del drac, sota la variant de La llegenda de sant Jordi,
I'any 1869; La dona d’aigua, en curiosa forma arromancada, I'any 1871.
Sén, com ja he dit, formes llegendaries prototipiques, com si Maspons
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hagués intuit, o potser deduit de la totalitat del material llegendistic
que havia aplegat, que en reunir en un sol volum aquestes sis peces ini-
ciava la recerca de la tipologia del llegendari catala. Fora d’una d’elles,
La dona d’aigua, no tenen caracter de narracid, siné més aviat d’assaig
breu, perd molt ric, entorn del tema-tipus que els déna titol; aixo, acom-
panyat de 'aparat de notes corresponents a cadascuna de les sis llegen-
des, fa que aquest recull sigui utilissim en el seu paper d’introduccié a
Iestudi del llegendari catala.

De forma semblant a la publicacié de les diverses séries del seu
Rondallayre, encapcala el volum amb un proleg que té en part caracter
de programa i de manifest. Hi puntualitza el seu gran amor per la vall de
Bigues i per la casa pairal, i precisa que «alli, entre el poble, amb els
patriarcals costums que encara hi regnen, va comencar ma aficié a les
coses de la terra». Aludeix a les excursions que havia fet amb els seus
germans per Sant Miquel del Fai, Berti, el castell de Montbui, Puiggra-
ci6s, Sant Lloreng, el Farell, Vallderrés, i menciona especialment la se-
va germana, Maria del Pilar Maspons i Labrés, que sota el pseudonim
de Maria de Bell-lloch publica llegendes i narracions. Clou aquestes
paraules proemials, basicament dedicades a la seva esposa, fent refe-
réncia a I'impuls que la seva muller li havia donat per imprimir les lle-
gendes i les tradicions que ell li explicava per introduir-la en la bellesa
d’aquella contrada familiar i fer-la participar dels seus millors records
d’infant (MASPONS, 1952 : 13-16). Aquest proleg-dedicatoria perfila to-
ta una personalitat, molt representativa del tipus d’home catala que
féu possible el folklorisme a partir d’'unes experiéncies directes, forta-
ment impreses, enriquides ben d’hora amb la practica apassionada de
Pexcursionisme. Amb un incipient sentit de treball d’equip, feren possi-
ble el naixement i la continuitat d’uns interessos que havien de confor-
mar un veritable corrent d’estudis, integrat en el tombant de segle als
programes de ’ensenyament escolar, i poc després, entorn de 1915, con-
siderat de ple com a disciplina universitaria.!

Les Tradicions religiosas de Catalunya (1877), d’Agna de Valldaura,
pseudonim de Joaquima Santamaria, apleguen quaranta versions del
tipus llegendari “tradicié religiosa”, transcrites de manera molt breu i
molt fidel a la forma oral. Respecte a aix0 ens diu en les paraules proe-
mials:

Les tradicions religioses aqui a Catalunya sén abundants; perd les
propies i exclusives nostres, o sia, aquelles que es refereixen a coses o ca-
sos de la terra, ja no en s6n tant i solen pecar de mondtones; aixis és que,
al fer la present colleccié a fi de donar-li un xic més de varietat, les havem
interpolades, posant al costat de les de Sant Jordi, Santa Maria dels So-
cors, Sant Ramon de Penyafort, Lo Sant Crist de Lepant i Santa Eularia,

1. Ramona Violant, “Els estudis d'Etnologia”, a Un segle de vida catalana, 1814-
1930, Barcelona, Alcides, 1961.
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catalanes per ’assumpto de qué tracten, les de Lo niu de vespes, Malcus,
Sant Viceng Ferrer, Lo pelegri, catalanes solament per tradicié.

En general no les havem volgudes disfressar afegint-hi de la nostra co-
llita, doncs sabem millor que ningd que lo que la nostra fantasia hi hague-
ra pogut afegir només hauria estat bo que per fer-les-hi perdre sa propia
fesomia. Lo poble deu retratar-se amb sos defectes si es vol traure profit
de lestudi que d’ell se faga; d’altra manera no es retrata el poble, sind
que es crea una cosa ficticia que, participant de lo académic i de lo popu-
lar, no és ni una cosa ni altra.

Sentat aix0, no sorprendra tant els que les llegesquen la curtedat de
moltes d’elles, que, si més extensié no tenen, és perqué tal les ha fetes lo
poble, que fins ara les ha conservades oral i fielment (AGNA DE VALLDAU-
RA, 1877 : 7-8).

Té especial interés aquesta diferenciacié entre formes genuines i
formes adaptades, difoses per tradicid, com també el rigor folkloristic
de la transcripci6; aixi mateix cal recalcar 'objectivisme declarat en el
proleg, poc freqlient entre els folkloristes del XIX, que tendeixen, gaire-
bé sempre, a una marcada idealitzacié romantica del poble i de la vida
rural. Respecte al contingut d’aquest recull, a més dels temes llegendis-
tics ja apuntats, s6n molt representatives La Mare de Déu del Remei, La
béta de sant Ferriol, La Majestat de Caldes, El jurament de les puelles de
Sant Pere, El porquet de sant Antoni, Linfant de la petxina, i els grups
tematics sobre El beat Oriol (Els diners, El cavaller, Els tres frares),
sobre Santa Eularia (L'angel, La ceguera) i sobre Sant Marti (El man-
tell, L'arbre). La diversitat dels temes aplegats, basicament hagiogra-
fics, i el nombre de versions fan que aquest llegendari sigui encara avui
imprescindible com a introduccié a aquest profis tipus de llegenda. Cal
advertir, pero, que algunes de les versions no son propiament llegendes
religioses, siné llegendes explicatives d’origens (Les tres illes, Els dos
ocells), explicatives topografiques (Les estrelles de la Verge), d’animes
en pena (El mal ca¢ador, Malciis) o demoniaques (El confessionari).

Les Llegendas catalanas (1881) de Maria de Bell-lloch és el recull
global de 'autora; aplega trenta-nou composicions, algunes de les quals
havien estat donades a conéixer amb anterioritat: en forma versificada a
Salabrugas (1874), llibre de poemes nascuts al caliu de les belleses na-
turals de la part alta del Vallés, i talment com apareixen a Llegendas
catalanas, en freqiients i successives collaboracions al periodic «La Re-
naixensa». Les peces titulades El Farell, Una obra de caritat, Temptacio
i Testa-Fort formaren I'aplec Narracions i llegendas, que fou premiat als
Jocs Florals de 1875. Respecte al contingut del recull en totalitat, tan
sols vint-i-una de les trenta-nou composicions que aplega poden consi-
derar-se propiament llegendes; la resta sén narracions de caire roman-
tic, realista moralitzant, historic, costumista, excursionistic, idillic, mis-
teri6s, o bé s6n rondalles, pero no recollides ni transcrites per via oral,
siné escrites a partir del model de rondalla popular difés pels diversos
rondallaris que a partir dels germans Grimm corrien de ma en ma pels
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cercles cultes d’Europa. El grup de composicions que sén propiament
llegendes esta constituit per vint-i-una versions de tradicions llegenda-
ries escrites a partir de recollecci6 oral per les localitats de Sant Feliu
de Torellé, Dosrius, Argentona, Granollers, Bigues, Riells, Sant Miquel
del Fai, Sitges, Vilanova, Caldes de Montbui, Sant Celoni, entre altres.
Respecte a la tipologia de les mostres aplegades, hi predominen les lle-
gendes relatives al mén de la historia humana, en especial tradicions
religioses i llegendes cavalleresques i historiques, per damunt de les lle-
gendes relatives al mén sobrenatural i al mén natural. Les caixes de la
nivia correspondria a aquest darrer grup, El mont del Fai, La placa de
les bruixes, La creu de Caps de Mort, La pesca del fluix, El Salt de la
Niivia, La batalla dels morts, correspondrien al segon, i Testa-Fort, Eli-
sabet de Mur, El Farell, Guillem Berenguer, comte d’Ausona, El cavaller
del Montnegre, La font de Sant Salvador, Una aparicié a temps, Els es-
pies, entre altres, correspondrien al primer grup.

Sol escriure sempre a partir d'una introduccié de tipus descriptiu
d’espai, molt sovint enriquida amb precises observacions de caire folk-
lorico-etnografic, i remarcant-hi aquells elements que van originar la lle-
genda o tradici6; sovint empra la primera persona del singular, o bé la
primera del plural quan arriba a un lloc amb companys d’excursié; aixi a
La batalla dels morts: «Era una tarda d’un hermés dia de setembre; lo
xiulet de la locomotora, al fer parar lo tren, nos féu conéixer que haviem
ja arribat a la vila de Sant Celoni, a on teniem de baixar.» O bé irromp
directament en la narracié del fet llegendari que vol transcriure o evo-
car, com en Els espies: «La comtesa Eimeruds d’Auvérnia, esposa del
comte Borrell, s’estava asseguda prop la gotica finestra de sa cambra, i
a sos peus la jove i bella Tendula, I’hermosa filla d’Abdelmelic, la de
negres i llargues trenes i ulls brillants, jugava amb los plecs de son ves-
tit.»

Algun cop encapcala la narracié amb una dedicatdria o lema, com en
El Pere Anton, primera composicié del recull, on indica: «La tradicié és
I'anima dels pobles», lema que pot ser valid per a tot el recull, i algun
cop la clou amb una breu i precisa anotaci6,; aixi, en la llegenda explica-
tiva Les caixes de la niivia, indica que tal expressi6 és una «diccié popu-
lar quan trona», i en 'esmentada llegenda Els espies afegeix, en nota:
«La tradici6 diu que els moros se tornaren a apoderar de la ciutat; mes,
com que no es troba aixis en cap historia, havem cregut millor regir-nos
per lo que esta diu» (MARIA DE BELL-LLOCH, 1881 : 52, 119, 5, 160 i
128).

Gracies a les freqlients i precises observacions de caire folklorico-
etnografic a qué he alludit, aquest recull actua també com a costumari
tradicional; les colles de segadors, llurs itineraris i rituals, els costums
nadalencs tant a la ruralia com a ciutat, els ritus de pas, hi s6n molt ben
observats i descrits, a més de ser reflectits també pel llenguatge, sovint
enriquit amb la transcripcié de breus férmules de cangé (VIOLANT,
1982 : 32-36).
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A més d’aquest recull global i de Narracions i llegendas, que ja he
esmentat, Maria de Bell-lloch té un altre llegendari, breu pero molt inte-
ressant per les anotacions que acompanyen cada llegenda, el qual, sota
el titol especific de Montseny (1880), aplega sis mostres del llegendari
local: El davantal, sobre el tema “fortuna sota condicié” i les encanta-
des del Gorg Negre; Les encantades de la nit de Sant Joan, sobre les
peculiars caracteristiques magiques del solstici d’estiu; La sala, una de
les primeres versions escrites de la llegenda de Joan de Serrallonga;
Sant Miquel dels barretons, sobre els ex-vots de I’ermita de Sant Miquel
del Fai; Montsoliu. El dret del mal s, sobre la revolta dels remences; El
convit de les truites, sobre el setge del castell de Montsoliu i el passadis
secret que, arribant fins al riu, abastava els seus defensors d’aigua i de
queviures. Aquestes versions llegendaries estan transcrites de forma
molt succinta, a diferéncia del recull global que he analitzat anterior-
ment. Es pot dir que les anotacions s6n tant o més extenses que les lle-
gendes. Encapcala el volum amb unes paraules de dedicatoria i d’invo-
caci6 apassionada al mateix Montseny:

Montseny! Qui t'ha vist amb ta faisé antiga, altiu, gemat i feréstec,
jamai de tu pot oblidar-se. [...] Jo, que he rejovenit mon cor en tes verges
torrenteres, i en la frescor i hermosura d’elles [...] he trobat nou ser i vida,
deixa que avui, extraient I’esséncia de ton ser i vida, conti algunes de les
belles tradicions que, com tes aus i tes flors, s6n ornament i joia de la ter-
ra catalana (MARIA DE BELL-LLOCH, 1880 : 199).

El rondallari catala (1909) de Pau Bertran i Bros funciona en part
com a llegendari, tal com ja hem indicat; a I'apartat III, “Llegendes,
exemples morals, casos”, inclou catorze versions del tipus “llegenda re-
ligiosa”, especialment hagiografiques i tradicions de “quan Nostre Se-
nyor i sant Pere anaven pel mén”, dues llegendes demoniaques sobre
“pacte amb el diable”, tres versions sobre el popular personatge El Rec-
tor de Vallfogona, una interessant llegenda explicativa del mén natural
—El cep del dimoni (BERTRAN, 1989 : 146)— sobre el dualisme antago-
nic entre el “creador” i el “demiiirg trampds’™, una versié de llegenda
d’anima en pena —E! Mal Cag¢ador (BERTRAN, 1989 : 175)—, una de les
primeres versions recollides i transcrites d’aquest tema tan popular, i
una llegenda explicativa topografica —Les petjades de fra Joan Gari
(BERTRAN, 1989 : 159— sobre el pes de la culpa que arrossegava aquest
personatge tradicional.

Llegendes i tradicions del Montseny (1933) d’Apelles Mestres, publi-
cat amb el subtitol Contribucié al Folk-lor Catalad, és un recull que fou
premiat ’'any 1927 en el segon concurs del «Llegendari Popular Catala»
de la Institucié Patxot.? Aplega cent cinquanta-set mostres de literatura

2. Lloreng Prats, Dolors Llopart, Joan Prat, La cultura popular a Catalunya. Estudio-
sos i institucions 1853-1981, p. 82.
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folklorica, de les quals tan sols seixanta-quatre sén propiament llegen-
des o tradicions; la resta sén narracions apologétiques, férmules de su-
persticions i creences, o bé adagis i dites. El recull va encapg¢alat per un
proleg, una nota sobre la grafia «Folk-lor» i un preludi sobre I'avi asset-
jat pels néts a la recerca de «patarres». Al proleg, Mestres es plany del
fet que

Les llegendes, les tradicions, les supersticions se’n van.

Amb cada vell que mor en mor alguna |...]. Lo que sé, lo que afirmo
rodonament, és que en aqueixes mentides hi batega ’anima del poble, i
s6n un preciés document per reconstituir la historia intima del seu passat
(MESTRES, 1933 : 7-8).

Les mostres que sén propiament llegendes o tradicions apareixen
agrupades segons la segiient classificacié: fantistiques (28), religioses
(10), historiques (13), humoristiques (13). Tenen particular interés les
versions sobre Els serpents de Montsoliu, El castell d’Espinzalla, El Gorg
Negre, El capitost dels bruixots, La Pallejana, El mal cacador, El Salt de
la Minyona, El magall del fort Farell, Les nou veritats de sant Marti.

Joan Amades, a Rondallistica (1950), aplega sis-centes seixanta-tres
mostres de tradicié i sis-centes vint-i-tres mostres de llegenda, sota la
seglient classificacié: tradicions explicatives (563 versions), tradicions
de Jests i sant Pere quan anaven pel mén (35), tradicions del Rector de
Vallfogona (68); llegendes de la terra (10), llegendes de roques (37), lle-
gendes de coves (65), llegendes d’estanys i fonts (16), llegendes de mo-
numents megalitics (19), paisos i poblacions de llegenda (55), llegendes
marineres (6), llegendes religioses (18), figures llegendaries (17), llegen-
des cavalleresques i de castells (172), llegendes plebees i de masies
(136) i llegendes topiques, genealogiques i heraldiques (71).

Encapgala cada grup amb una breu introduccid, i indica al peu de
cada mostra l'informant i la possible font bibliografica. Aquestes intro-
duccions no hi apareixen de forma sistematica; per exemple, el grup tan
important relatiu a tradicions explicatives no porta cap paraula intro-
ductoria; algun cop sén molt 1tils, com és el cas de les que precedeixen
les tradicions de “Jesis i sant Pere quan anaven pel mén” i les tradicions
del “Rector de Vallfogona”, grups que aglutinen formes literaries molt hi-
brides que tendeixen a constituir-se en categories genériques dificils de
classificar. Al proleg, dedicat quasi exclusivament a la rondalla, tal com
ja he indicat, tan sols toca dos temes especificament llegendistics: la
influéncia de la interpretacié personal dels fets en la formaci6 de llegen-
des i la persisténcia de la memoria collectiva.
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2. TIPOLOGIA DE LES LLEGENDES

La classificaci6é de les llegendes comporta tantes o més dificultats
que la de les rondalles. A manca d’una classificacié-tipus com la propo-
sada per Antti Aarne 'any 1910 per al conte, a la qual m’he referit repe-
tidament al llarg de la meva exposicié sobre la rondalla, he pres com a
punt de partida de la meva tipologia la classificacié de les llegendes que
fixa Arnold van Gennep en La formation des légendes (1910).

Van Gennep estableix tres grans grups tipoldgics —llegendes relati-
ves al mén natural, llegendes relatives al mén sobrenatural i llegendes
historiques— i indica les caracteristiques de cada grup, sense arribar,
perd, a construir una veritable classificacié. En el primer grup inclou tot
tipus de llegenda explicativa de les tres formes de ser representat I'uni-
vers (zoomorfic, antropomorfic i normal), llegendes referents als astres,
el cel, la terrailes aigiies, llegendes d’animals, siguin totémiques, evolu-
cionistes o transformistes, siguin explicatives de la forma i dels costums
dels animals. En el segon grup destria, a partir de llegendes de dimonis i
de déus, i de I'evoluci6 de la idea de totem a la idea de Déu, tres bran-
ques: llegendes rituals, llegendes religioses i llegendes historiques (con-
sidera que aquesta darrera branca té categoria de grup autonom dins de
la classificacié i en fa el tercer gran grup). En aquesta darrera, dedicada
a llegendes historiques, subratlla, d’entrada, el valor del testimoni de la
memoria collectiva en relacié amb la veracitat dels contes i llegendes;
recalca la tendéncia a una certa deformaci6 del factor temps, en un pén-
dol de temporitzaci6 i destemporitzacié en el record collectiu de fets
socials i historics, tendéncia que comporta un envelliment i un rejoveni-
ment dels fets historics mitjancant la llegenda; finalment estableix la
diferenciacié entre epopeies populars, llegendes genealdgiques i llegen-
des relatives a personatges historics (Van GENNEP, 1982 : 65-187).

A grans trets, aquesta classificacié m’ha servit de punt de partida
per a la que jo empro, i que té com a funcié quasi exclusiva procurar-me
un instrument d’organitzacié i d’exposicié del material llegendistic es-
tudiat. Segueixo amb una certa fidelitat les indicacions de Van Gennep
pel que fa a les llegendes relatives al mén natural, pero respecte a les
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llegendes relatives al mén sobrenatural adopto un altre criteri: situo
dins de les llegendes sobrenaturals totes aquelles que tenen com a pro-
tagonistes basics éssers d’origen sobrenatural o bé vinculats estreta-
ment amb el més enlla, i incloc dins de les llegendes relatives al mén de
la historia humana les llegendes sobre bruixeria i les religioses, ja que,
malgrat els elements sobrenaturals i meravellosos que aquests tipus de
llegendes comporten, els protagonistes no deixen de ser humans i llurs
vides i prodigis pertanyen a la historia humana, talment com succeeix
amb les llegendes sobre fets i personatges purament historics.

Aixi arribo a establir una classificacié basada en personatges-tipus,
que seguidament exposo, tot advertint, un cop més, que és basicament
un instrument d’organitzacié i d’exposicié del material llegendistic es-
tudiat:

I. Llegendes relatives al mén natural:

Origen dels astres.

Origen del mén i creacié de la parella humana.
Origen dels fenomens atmosférics.

Origen dels accidents topografics.

Origen de les aigiies.

Origen, forma i qualitats de les plantes.
Origen, forma i qualitats de les bésties.
Origen de les coses.

PG OO

II. Llegendes relatives al mén sobrenatural:

Fades.

Follets.

Gegants.

Bésties fabuloses.
Dimonis.

Animes en pena.

SR

III. Llegendes relatives al mén de la historia humana:

Bruixes i bruixots.

Sants i imatges religioses.
Bandolers.

Jueus, moros i cristians.

Fets i personatges llegendaris.
Fets i figures historics.

o Ok O

En les pagines segiients procuraré donar contingut a aquesta estruc-
tura metodoldgica, tot intentant introduir el lector en el mén apassio-
nant de les llegendes mitjancant la contribuci6 a la llegendistica feta
pels folkloristes catalans.
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2.1. Llegendes relatives al mén natural

Sén formes llegendistiques, en general molt breus, introduides so-
vint per les férmules «Perqué...», «De com...», que tendeixen a posar en
relleu el caracter marcadament explicatiu d’aquest tipus de llegenda.
Llur estructura narrativa respon al model “llegenda explicativa d’ori-
gens” o bé al de “llegenda etiologica” en llurs diverses variants: toponi-
mica, morfologica, fenoménica, onomatopeica. El primer model es déna
de forma recurrent en les llegendes que tracten de la creacié; el segon,
purament causal, en les llegendes sobre formes, caracteristiques i quali-
tats dels éssers creats i dels objectes producte de la invencié humana.

Sén molt copioses 1 variades; ofereixen un cert caire de mite, ja que
situen 'accié en un temps i un espai primigenis i tenen com a protago-
nistes Déu, el diable, Adam, Eva, com també astres, plantes i bésties
antropomorfitzades. N’hi ha, perd, versions que s’estructuren entorn de
protagonistes humans i situen ’accié en un temps historic i en un espai
precis; alguna vegada hi intervenen herois mitics i figures evangéliques,
en especial Jesus, Maria, sant Josep i sant Pere. Glossen tota una série
d’elements o aspectes de I'univers, i de la naturalesa en general, que de
forma sistematica han estat observats i interpretats per la ment popular
i collectiva al llarg de generacions, i han donat lloc a una mena de cos-
mogonia. Tendeixen a reflectir les tres concepcions amb qué I’home
s’ha representat la formacié i la constitucié de P'univers: la zoomorfica,
Pantropomorfica i la normal, que deixa la propia autonomia especifica a
cada ésser i de la qual deriva la classificacié cientifica. Aquest tipus de
llegenda es pot originar a tots els pobles i en tot moment, ja que de for-
ma continua s’ofereixen fets nous a ’observaci6é que, interpretats mit-
jangant I'analogia i I'associacionisme, factors-clau del fet llegendistic,
poden donar lloc a una nova llegenda (Van GENNEP, 1982 : 65-71).

a) Llegendes sobre I'origen dels astres

El tipus tematic més general és el que gira entorn del dualisme
“transgressié/sancié”; el protagonista o els protagonistes infringeixen
determinats deures, sagrats o profans, i sén sancionats de forma fatal i
irreversible. Normalment aquesta sancié revesteix la forma de transfor-
macié. Els personatges sén éssers humans o bé éssers celestials antro-
pomorfitzats, com la Lluna o el Sol, i el subjecte que assumeix la funcié
de jutge i dicta la sancié pot aparéixer explicitament, com un personat-
ge dins de la narracié, o bé de manera implicita, que cal deduir del tipus
de transgressi6 o de la forma com aquesta és duta a terme. Algun cop la
transgressié no suposa una infraccié de deures, siné la caiguda en un
vici o defecte propi dels humans per part d’'un ésser celestial antropo-
morfitzat. Aquest tipus de llegenda sol presentar-se amb una conclusié
de caracter explicatiu o moral. Un altre tipus tematic freqlient en les lle-
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gendes astrals és el que gira entorn de la “mitificacié” d’un ésser huma
amb qualitats sobresortints, sigui un heroi épic, sigui un sant; un nou as-
tre, una nova constellacié serien el reflex en el firmament d’unes vides
notoriament resplendents.

Llegendes tals com Per que en la lluna es veu una ombra humana,
L'origen de I'Ossa Menor, Per que la lluna té color de cendra (AMADES,
1950 : 860-863 i 859-860) responen al tipus “transgressié/sancié”; la lle-
genda sobre L'origen de la Via Lactia correspon al tipus “mitificacié”:

El rei En Jaume passeja les seves banderes victorioses per mig mén i
aplega al seu darrera milers i més milers d’entusiastes agraits per les
seves victories i pel benefici que els havia fet d’alliberar-los del jou sarrai.
Onsevulla que anés, sempre el seguia una multitud immensa que en pas-
sar per camins i carreres aixecava una gran polseguera, i tanta i tanta se’n
va aixecar, i tant i tant de mén va cérrer, que la pols va arribar fins al cel,
on es va prendre i solidificar fins a formar com una via o calcada que mar-
ca el cami triomfal i victorids del gran heroi, i que es mostrara a les gents
mentre el mén serd mén, per a eterna recordanca de les seves grans ges-
tes, i mai no s’apagara aquesta carrera més que al punt de les dotze de la
nit del dia de Sant Jaume (AMADES, 1950 : 861-862).

Aquesta llegenda és una de les moltes versions sobre l'origen de la
Via Lactia; es correlaciona amb el cicle llegendari del rei Jaume I el
Conqueridor, malgrat que no correspongui propiament a cap seqtiéncia
d’aquest cicle, i amb el cicle llegendari de 'apdstol sant Jaume. Es,
doncs, una forma hibrida; possiblement a causa de I’homonimia, s’apli-
cd a la figura de 'heroic rei un motiu llegendari propi de la tradicié jaco-
bea, segons el qual la Via Lactia, o Cami de Sant Jaume, indicava la ruta
als pelegrins que anaven a Santiago de Compostela a visitar la tomba de
Iapostol. En la versié que ens ocupa, els elements mitificadors actuen
de forma qualificadora, quantificadora i hiperbolica («banderes victo-
rioses», «mig mén», «la pols va arribar fins al cel»), i gradualment
aquests elements porten I’accié narrada al climax apotedsic final. Les
paraules de la cloenda tenen un particular interés: per una banda, I’allu-
si6 a sant Jaume sembla corroborar que els creadors i transmissors de
la llegenda rebien, de forma subjacent, la influéncia del llegendari de
Papostol, i, per I'altra, 'excepcié final referent a les dotze en punt de la
nit de la festa de Sant Jaume podria actuar com una restitucié al seu
origen del motiu tematic “la Via Lactia”, emprat en la versié present
per sistema de manlleu; a partir d’aquesta hipotesi, la «via», en el mo-
ment sagrat i magic de les dotze de la nit del dia del sant, no lluiria per
al rei-heroi, siné dnicament i exclusivament en honor de I'apostol sant
Jaume.
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b) Llegendes sobre I'origen del mén i la creacié de la parella humana

Els tipus tematics més freqlients sén els de “llegenda explicativa
d’origens” i “llegenda etiologica”, que solen presentar caracter de glos-
ses narratives als textos biblics o bé oferir un cert resso de tradicions
paralleles.

Llegendes tals com La creacio del mén a partir d’'una poma, La crea-
ci6 de l’home a partir del fang, La creacié de la dona a partir d’una coste-
lla de U'home, De com la dona fou creada abans que l’home, De com fou
creada la facultat de riure (AMADES, 1950 : 870, 880, 881, 883-884) res-
ponen al tipus “llegenda explicativa d’origens” i ofereixen diverses va-
riants de gran interés. Hi apareix sempre un cert dualisme antagonic
—el principi del Bé enfront del principi del Mal— que actua com a forga
cogeneradora de la creacié; la figura inicialment creadora és sempre el
Déu biblic, denominat «Nostre Senyor», «Déu», «Creador», i la figura
rival és sempre el «diable», oponent envejés de 'obra divina, que actua
com a “demitlirg trampés”.

El “demitirg trampds” és un personatge que apareix en nombroses
mitologies. Amb origen independent del creador, o bé ambigu, té un
paper caracteristic en certes mitologies dualistes: oposat indefectible-
ment al creador, produeix una ‘“‘contracreacié” més o menys reeixida;
aixi, el Corb al Pacific nord, el Coiot a América, exerceixen sovint una
funcié demidrgica. Ara bé, el tipus “demiiirg tramp6s” concerneix tam-
bé sistemes mitoldgics que han desenvolupat un panteé complex; aixi el
«maui» polinesi en relacié amb els déus, figures semblants entre els
mites grecs; i, per altra banda, els sistemes gnostics tenen en compte
una figura semblant que realitza una creaci6 oposada a 'Esser Suprem.!

Es pot dir que aquest binomi “creador / demiiirg trampds”, on sem-
pre es fa referéncia a una divinitat creadora paternal a la qual s’oposa
un creador maldestre, és un motiu recurrent en quasi tots els tipus de
llegenda sobre la creacié. El binomi de personatges “protagonista bené-
fic / antagonista maléfic” déna lloc a una estructura narrativa alternant
que és a la base de totes les versions d’aquests tipus llegendistics. Aixi
en La creacié del mén a partir d’'una poma (AMADES, 1950 : 870):

Quan Nostre Senyor volgué crear el mén portava a la ma una poma, la
va beneir i comenca a créixer, créixer i més créixer, fins a convertir-se en
el mén, que pot considerar-se com un fill o un derivat de la poma. Déu
concedi a la poma la maxima gracia i virtut, com a esséncia i primer ele-
ment de la creacié, i la destina a ésser la base de I’aliment de I’home com
el seu pa. El diable, envejés, va emmetzinar la poma i la féu fruita del
pecat.

1. Ugo Bianchi, “Le démiurge-trickster”, a VI¢ Congrés International des Sciences
Anthropologiques et Ethnologiques, Paris, 1960 (tom I, 1964), p. 65.
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Al tipus “llegenda etioldgica” corresponen llegendes tals com Sobre
la forma originaria de l'espécie humana (AMADES, 1950 : 880), Per qué
tot surt de la terra i torna a la terra, entre altres. Aquesta és una de les
versions populars explicatives de la mort:

Aixi que Déu hagué creat la terra li va dir: «Tu mantindras I'home,
tots els animals, totes les plantes i totes les altres obres de la meva crea-
ci6é.» La terra, tota espantada, pregunta al Creador: «I com ho faré, po-
breta de mi!, per a mantenir-ho tot?» Nostre Senyor li contesta: «Tot el
creat naixera petit; tu ho faras gran i quan ho sera ’ho menjaras; si bé tot
ho mantindras, també tot t’ho engoliras.» I des que el mén és mén tot surt
de la terra i torna a la terra, com bé diu el refrany referint-se a I’home:
«De la terra sortim i a la terra tornem» (AMADES, 1950 : 870).

Aquesta versid, basicament explicativa del cicle de la vida i de la
mort i, en Gltim terme, glossa explicativa i narrativa del refrany esmen-
tat, és una variant d’'una llegenda molt difosa; va ser recollida i conside-
rada com una rondalla per MASPONS (1952 : 35) i com una tradicié per
MESTRES (1933 : 17).

¢) Llegendes sobre 'origen dels fendmens atmosférics

Aixi mateix els tipus tematics més freqiients sén els de “llegenda
explicativa d’origens” i “llegenda etioldgica”; quant al contingut i la fun-
ci6 d’aquest tipus de llegenda, generalment reflecteix intents d’explica-
cié popular sobre les causes originaries del llamp, el tro, la pluja, la
pedregada, els temporals, Parc de sant Marti, o bé sobre les causes de
determinades particularitats de nivols i de vents. Algun cop hi apareix
el binomi “creador / demiiirg trampds”; d’altres vegades, el principi
creador és un ésser huma investit de categoria d’heroi cultural, funda-
dor o civilitzador, o bé dotat de poders magics.

En la llegenda Sobre l'origen de U'arc de sant Marti, que en Gltim ter-
me és una llegenda explicativa de I'origen del doble arc de sant Marti,
denominat tradicionalment arc del diable, apareix el binomi antagénic,
perd aquest cop entre sant Marti i el diable:

Sant Marti, amb gran rapidesa, va pintar un arc damunt de vidre amb
set colors lluents i sorprenents. E] diable va estar molta més estona per a
fer un arc més xic que passava per sota del de sant Marti [...], i de seguida
se i va fondre i se li va desfer (AMADES, 1950 : 867).

Les caixes de la nitvia (BELL-LLOCH, 1881 : 150-160) és una llegenda
d’*heroi civilitzador”; el protagonista, en arribar al pais dels niavols i de
les boires, hi implanta els oficis de la terra i actua com a transmissor de
cultura; el fet que després aquests mateixos oficis donin lloc als llamps,
la pluja, la pedregada, els trons, en contra dels habitants de la terra, és
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P’altra part de la llegenda, i, a més de fornir una explieacié d’aquests
fendmens atmosférics, suposa l'afirmaci6 del protagonista, bandejat de
forma indirecta de la terra, enfront dels seus congéneres.

d) Llegendes sobre l'origen dels accidents topografics

El tipus tematic predominant és el de “llegenda etiologica”, dins
dels subtipus ‘toponimica’ i ‘morfoldgica’; algun cop revesteixen la mo-
dalitat del tipus “llegenda explicativa d’origens”, i molt sovint s’interfe-
reixen ambdoés. Aixi en la llegenda Sobre l'origen dels Pirineus:

En crear la terra, Déu la va fer tota plana i llisa com el palmell de la
ma. Un cop feta li sembla que resultava mondtona i decidi fer-hi relleus.
Es carrega al coll un gran sac de pedres i se n’ana a voltar, i tirava una
pedra aciiuna altra alla, i aix{ que queien a terra les pedres creixien, crei-
xien, i es convertien en muntanyasses. Heus aci que en passar per la part
alta de Catalunya el sac se li va rebentar i totes les pedres li van caure en
un munt i en créixer van fer un gran amuntegament de muntanyes que
avui anomenem els Pirineus (AMADES, 1950 : 870).

Aquesta versié participa dels dos tipus esmentats; la referéncia a
Déu creador és propia de “llegenda d’origens”, pero 'explicacié de com
s’origina la serralada és feta a partir de I’analogia i 'associacionisme,
procediments propis de les llegendes “etiologiques” de tipus “morfolo-
gic”. Cal recalcar el caracter accidental d’aquesta creacié divina, tret
que també apareix en una llegenda de caracteristiques semblants
—quasi es pot parlar d’una versi6é parallela— sobre Els estanyols dels
Pirineus.

En general, les llegendes sobre accidents topografics es formen a
partir de la toponimia o de la morfologia, seguint mecanismes mentals
de caracter analogic 1 associacionista; molt sovint hi intervenen éssers
sobrenaturals i la narracié sol girar entorn del binomi “infraccié/san-
ci6”, en un joc de forces semblant al que hem vist en les llegendes as-
trals; aquesta sancid, dictada per un ésser sobrenatural, sol complir-se
en forma de transformacié o d’encantament. Aixi en la llegenda Les ro-
ques de les besties encantades d’Enveig:

[...] li va proposar d’ésser la seva muller, perd calia que es fes encantat
ise n’anés a viure amb ella al [...] fons de 'estany. El fadri s’hi avingué. La
goja li digué que la seguis [...] perd que no fes cas del que sentis pel cami i
que mai no es girés enrera per veure qué passava [...]. Aixi que empren-
gueren el camf eixiren un gran eixam de bésties [...] que udolaven i grinyo-
laven terriblement. La basarda va corprendre el minyS, que no es pogué
estar de mirar enrera. La goja el va maleir, perqué en girar-se s’havia
incapacitat per a ésser encantat com ella i ésser el seu marit. Minyé i bés-
ties restaren convertits en un roquissar (AMADES, 1950 : 878).
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El nostre pais n’és ple, de llegendes semblants, que ofereixen una
trama narrativa més o menys desenvolupada i en les quals figuren, con-
juntament amb els éssers humans, fades, bruixes, gegants, el diable,
sants, la verge Maria, Jests, Déu. Molt sovint aquesta relacié de fons
amb el mén sobrenatural es reflecteix en la toponimia; aixi: Muntanyes
Maleides, Muntanyes dels Encantats, Pics de Set Homes i de Tretze-
vents, Roc del Frare, Puny del Diable, Pedra de les Creus, Pallers de
Pedra, Roca Foradada, Cap de Mort, Cavall Bernat, Gegant Encantat.

e) Llegendes sobre 'origen de les aigiies

El tipus tematic predominant és el de “llegenda etiologica”, si bé al-
gun cop revesteix la forma de “llegenda explicativa d’origens”, i molt
sovint s’interfereixen ambddés tipus. Aixi en Els estanyols dels Pirineus:

Déu va separar les aigties de la terra. Perd heus aci que, quan va arri-
bar als Pirineus, se li va fer fosc i se sentia ja molt fatigat de tot el dia de
treballar, i va decidir deixar-ho com estava. Per aix0 per aquella contrada
I'aigua i la terra encara estan barrejades i hi ha tants estanys, rius i fonts
(AMADES, 1950 : 870).

De forma similar a la versié parallela esmentada, aquesta participa
de “llegenda d’origens” per la mencié de Déu creador i de “llegenda
etiologica”, ja que basicament explica la causa de la gran profusié d’ai-
gua al llarg dels Pirineus. Algun cop la causa es recerca en la toponimia,
i a partir del nom es forma la llegenda, com en La Font de la Cabra de la
muntanya de Tremont (AMADES, 1950 : 878), o bé es desenvolupa el bi-
nomi “infraccié/sancié” sota la variant tematica de “quan Jesis i sant
Pere anaven pel mén”, com en L'origen de la mar (AMADES, 1950 : 878-
879). En aquesta versi6 Jesis i sant Pere, tot anant pel mén, estan asse-
degats, truquen a totes les portes i tothom es nega a auxiliar-los fora
d’una velleta. Jesus, agrait, li d6na una béta i li recomana que hi recorri
sempre que vulgui aigua; la velleta, perd, dubtant de la virtut de la béta,
no en fa 1s, fins que un dia que n’estd molt necessitada, ja que el rei,
amo de la font, només déna aigua el diumenge, obre la béta i en co-
menca a rajar aigua i més aigua.

Aviat s’inunda la casa, la ciutat i la vall fins a formar una gran quanti-
tat de rius i la mar. Tota la inhospitalaria ciutat va inundar-se i resta sub-
mergida en la mar. Només es va salvar la velleta, que, previnguda [...], va
enfilar-se dalt d’un turé [...]. No se sap on ana a parar la boteta, i mentre
no se’n tanqui 'aixeta seguira rajant i hi haura rius i mar. Han fracassat
els treballs per trobar-la i hom creu que mai no sera trobada, mentre al
moén hi haura mar.
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Aquesta versié és una insolita variant del tema “poble submergit”,
tan freqiient en les llegendes que desenvolupen el binomi tematic “in-
fracci6/sancié”. La malediccié de Jesus hi apareix de forma implicita i
la sancié hi té lloc de forma indirecta. Normalment, en les versions d’a-
quests temes, la malediccié hi apareix de forma explicita, i molt sovint
en llenguatge directe, la sancié és immediata i el personatge caritatiu és
advertit per I’ésser sobrenatural sancionador perqué pugui evitar, com a
individu, la sancié que ha de recaure sobre aquella collectivitat.

f) Llegendes sobre l'origen, la forma i les qualitats de les plantes

Els dos tipus tematics predominants s6n els de “llegenda explicati-
va d’origens” i “llegenda etioldgica”, segons els subtipus ‘morfologica’ i
‘qualificativa’; si la llegenda és explicativa d’origens, tendeix a desenvo-
lupar el model estructural basat en el binomi tematic “creador / de-
mitirg trampés”, i Déu i el diable sén els classics oponents. Aixi en La
creaci6 dels arbres (AMADES, 1950 : 990):

El diable féu el jonc i pondera el dificil que era crear un arbre, i Déu,
sense donar-li importancia, es limita a pronunciar els mots xop, vern, faig
pi, avet, om!, i al moment van sorgir de terra els arbres més arrogants i al-
terosos que es coneixen, com s6n el xop, el vern, el faig, el pi, 'avet i 'om,
que encara avui porten els mateixos noms de les sillabes simples que pro-
nuncia Déu en crear-los per efecte només de sa paraula.

La introduccié en aquesta versié és insolita: habitualment la creacié
divina és la que inicia la confrontacié, i el diable vol emular Déu i crea
una planta pariona perd menys afavorida. Aixi, foren creades per pare-
lles: la pomera i el castanyer, el magraner i el pi, la prunera i el codo-
nyer, la taronja i la llimona, entre moltes altres. La versié anterior és
particularment interessant perqué recull la idea de la for¢a creadora
atribuida a la paraula, que tanta importancia ha tingut i té no sols en la
magia, sin6 també en tots els rituals religiosos. Indissolublement unida
al tabi del nom, n’és la contrapartida: allo anomenat, invocat, imprecat,
pot fer-se real, i sobre aquesta creenga s’han construit uns complexos
sistemes rituals entorn del sentit magic i sacre de la paraula.

Les llegendes que expliquen les causes de determinades formes o
qualitats de les plantes ofereixen esquemes narratius diversos i sovint
tenen un cert caracter de rondalla. Algun cop hi intervenen les figures
de la Mare de Déu, Jesus, la Sagrada Familia o altres personatges del
cicle tradicional de ’evangeli o del santoral cristia; altres vegades glos-
sen un esdeveniment historic, com en Sobre qui va portar els bitxos i els
tomatecs (AMADES, 1950 : 992). Les llegendes sobre particularitats de
les plantes s6n molt variades pel que fa a temari narratiu, pero es refe-
reixen quasi sempre a unes mateixes plantes: 'olivera, el cedre, el xi-
prer, la palmera, 'ametller, el taronger, la pomera, el cirerer, Pavellaner,
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la figuera, el gerani, la rosella, la canya, el pi, la vinya, el blat, la farigola,
la menta, etc., plantes que, per altra banda, tenen una llarga tradicié
mitoldgica en Fambit mediterrani i hispanic. Sovint s’incorpora a la nar-
racié alguna forma del refranyer o del canconer, i més d’un cop la llegen-
da sembla haver estat inventada per explicar el refrany o la corranda
inclosos, com en Sobre el conreu de la vinya (AMADES, 1950 : 1007), on
es glossa el refrany «Planta vinya, fes bon vi, i no te n’hauras de pene-
dir».

g) Llegendes sobre l'origen, la forma i les qualitats de les bésties

Els dos tipus tematics predominants sén, aixi mateix, els de “llegen-
da explicativa d’origens” 1 “llegenda etiologica” segons els subtipus
‘morfologica’, ‘qualificativa’ i ‘onomatopeica’; si la llegenda és explicati-
va d’origens, tendeix a desenvolupar el model estructural narratiu basat
en el binomi temaétic “creador / demiilirg trampéds”, que hem vist ante-
riorment. Aixi en La creacié del gos i del gat (AMADES, 1950 : 889):

Una vegada que van trobar-se Nostre Senyor i el diable, el de la banya
verda va dir al Creador:

—De segur, Fusteret, que no ets capa¢ de fer una béstia tan bonica i
tan polida com jo.

Van fer juguesca i el diable va enviar a espiar quina mena d’animal
obrava Déu, i ’emissari li digué que tenia quatre cames peludes, cua llar-
ga i prima, un cap i cara com un pebrot ajagut. El diable troba que una
testa en forma de pebrot no podia ésser gaire galana, i decid{ fer la seva
obra semblant a la de Nostre Senyor, perd millorant-la de cap, i, després
de molt cercar com podia fer més bonic, pensid que donant-li forma de
poma, i, per tal de donar-li més originalitat i de superar la creaci6 divina,
decidi fer-li bigotis.

Arribat el moment de comparar les dues bésties, Nostre Senyor pre-
senta el gos, gentil de figura, gallard de fesomia i sobretot noble i de gran
cor. I el diable presenta el gat, notablement més xic que el gos, de testa
completament diferent i mostatxada i sobretot traidor, mesqui i venjatiu.
Com a bona obra del diable, la gent creu que és el seu aliat i confident en-
tre els homes, que té una dnima semblant a la d’ell, i que quan el diable
vol presentar-se a ’home de manera dissimulada, una de les formes que
prefereix per a encobrir-se és la de gat negre. Per aix6 menjar gat endi-
monia i qui en menja no pot rebre el Sant Sagrament fins passades vint-i-
quatre hores.

Encara que aquesta versié no correspongui al model habitual de
“llegenda d’origens”, que sol ser molt breu i esquematica, la incloc a
causa del peculiar interés de la cirrega mitica que aglutina: el dualisme
creador i el contrastat dictamen valoratiu de les dues bésties creades, el
caracter antropomorfic atribuit a tots dos animals en conferir-los cate-
gories étiques, i I'’enunciacié de determinats trets mitics del gat que
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correlaciona aquesta versié amb el llegendari sobre bruixes i sobre di-
monis. Cal advertir també que la denominacié «Fusteret» és insélita en
aquest tipus de llegenda, que mai no superposa figures divines; trans-
corrent I'acci6 en el remot temps biblic de la Creacid, la figura de Jesis
iles seves diverses advocacions en queden excloses.

Tal com hem vist que succeeix en les llegendes sobre I'origen de les
plantes, també |'origen de les bésties s’explica per parelles, conseqiién-
cia directa de I’acci6 antinomica del “creador” i del “demitirg trampds”:
el rossinyol i el gaig, la cadernera i el mussol, el passerell i el cucut,
I'aguila i I'0liba, el pardal i el corb, 'oreneta i la rata-pinyada, el cavall i
la cabra, el bou i el cargol, entre altres. Les llegendes sobre particulari-
tats morfologiques i qualitats de les bésties sén molt nombroses i varia-
des i expliquen, sempre de forma molt enginyosa, caracteristiques de
determinats animals: els galls negres, els bous estelats, per qué les bés-
ties mouen les orelles i la cua, per qué el llop no es pot doblegar, per qué
el cucut només canta una vegada 'any, per qué el reiet$ és el rei de
Pocellada, per qué la mula no fa mulats, i moltes d’altres.

En estreta relacié amb aquest darrer grup cal situar aquelles llegen-
des que expliquen el que diuen els animals; basicament onomatopei-
ques quant a formacié de la llegenda, constitueixen una part molt in-
teressant i rica del llegendari. Totes s’ajusten a un model semblant,
i vénen a ser com glosses a unes férmules fixes mitjancant les quals
el poble tracta d’interpretar el so dels diversos animals, especialment el
dels ocells, de manera similar a aquesta:

Vet aqui que abans el rossinyol només tenia un ull. Un dia que havia
d’anar a noces en va manllevar un a la serpeta, per tal de fer més bona ca-
ra, perd després no ’hi va tornar. La serpeta, rabiosa, va jurar desfer-li el
niu; pero el rossinyol, previsor, el fa a les branques més altes, i per riure’s
de la serpeta li diu tot cantant:

—Faré el niu,
niu, niy, niy, niy,
dalt del cim.
I1la pobra serpeta, com que no hi veu gaire perqué li falta 'ull que dei-

xa al rossinyol, s’arrossega per terra i prou mira enlaire, per6 no pot arri-
bar a veure el niu del murriet del rossinyol (AMADES, 1950 : 952).

h) Llegendes sobre 'origen de les coses

El tipus tematic predominant és el de “llegenda etiologica”; molt
sovint hi apareix una certa ‘arqueosia’ (retrocés cronologic d’'un esdeve-
niment historic segons les lleis que regeixen la deformacié de la realitat
historica mitjancant la llegenda, d’acord amb Van GENNEP, 1982 : 279),
en especial en aquelles versions que situen en els origens de la humani-
tat els diversos invents técnics.
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Sén formes narratives molt breus i esquematiques en les quals figu-
ren com a agents creadors o inventors Déu, el diable, Noé, la Sagrada
Familia —o bé Jesus, Josep i Maria ailladament—, els ap0stols, les tres
Maries, la Verdnica, els Tres Reis d’Orient, etc. Ofereixen un gran inte-
rés perqué constitueixen una petita historia referent a I'origen d’eines,
oficis i costums dels éssers humans. El temari propi d’aquest tipus de
llegenda és molt divers; L'origen de la primera casa (AMADES,
1950 : 1017) n’és molt representativa:

Heus acf que un dia al Paradis va girar-se un vent que va molestar
molt el nostre pare Adam, i per a guardar-se’n va decidir aixecar com una
mena de paret amb fulles i posar-se al seu darrera. Al cap d’una estona de
trobar-se molt bé al recer de la paret de fulles, el vent va mudar de direc-
cié i el mortificava igualment; el nostre primer pare, desitjés d’evitar el
vent, aixeca una altra paret encarada del costat d’on el mortificava el bu-
farut, i fent angle amb la paret que havia aixecat primer. Perd el vent, que
sembla que estava disposat a amoinar Adam, al cap d’una estona va tor-
nar a canviar de direcci6 i bufa per un dels costats on les parets no podien
servir de recer, i Adam aixeca una tercera paret fent també angle amb la
que havia fet primer i al cap contrari d’on havia aixecat la segona. Aixiva
aconseguir guardar-se del vent i deixa bastida la primera casa.

2.2. Llegendes relatives al mén sobrenatural

Sén llegendes que, per regla general, tendeixen a explicar determi-
nats fets reals de caracter insolit mitjancant la intervencié d’éssers ima-
ginaris considerats pels humans com a diferents i estranys perd exis-
tents, al capdavall; aquesta intervencié comporta un protagonisme dual
—sovint antagonisme— per part dels actors principals de 'accié i tam-
bé la confrontacié entre dos mons, el dels éssers humans i el dels imagi-
naris.

Els protagonistes humans solen ser gent del poble que sovint hi apa-
reixen amb noms i cognoms dins d’unes coordenades precises d’espai i
de temps. Els coprotagonistes imaginaris sén fades, follets, gegants,
bésties fabuloses, el dimoni, &nimes en pena, éssers mitics que hi inter-
venen estretament vinculats amb determinats elements de la naturale-
sa, especialment les aigiies, els fendmens atmosférics i accidents to-
pogréafics peculiars, la llar, edificacions fabuloses, tresors encantats, el
regne de l'infern, el mén del més enlla. La curiositat, 'amor, 'atraccié
del misteri, la cobdicia, la por, I'instint de defensa, la desesperanga, la
commiseracié, sén els mobils que impulsen els humans cap a aquests
éssers, sovint perillosos i hostils peré sempre atractius, que poden mos-
trar-se benefactors o maléfics envers els humans, i en tot moment in-
comprensibles i escapols. Els limits intransferibles entre ambdés mons,
el mén huma i el mén imaginari, hi apareixen marcats per determinats
elements rituals, sovint de caracter tabuat, que tenen com a funcié po-
sar en relleu la naturalesa sobrenatural d’aquests éssers imaginaris.
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QUADRE 6. En les llegendes sobre el mon natural, I'oposicié creadora
entre el “creador” i el “demilirg trampés™ déna loc a curioses parelles
de plantes i de bésties.

castanyer pomera

- T
pl magraner

codonyer prunera

imona « — taronja

"Demilirg tramp6s™ «— “‘Creador”

gat - gos
gaig rossinyol
oliba aguila
corb pardal
v oreneta

rata-pinyada
piny cargol bou

La tematica i les estructures narratives d’aquest tipus de llegenda
s6n molt diverses i ofereixen un gran nombre de motius propis; en gene-
ral, la preséncia o I’aparici6, quasi sempre invocada, d’aquests éssers en
un context huma sol ser ’element estructural que déna inici a la trama
narrativa de la llegenda. La tematica reflecteix la pervivéncia de creen-
ces animistes 1 deifiques sobre la naturalesa i la llar, la reminiscéncia
d’idees ataviques sobre bésties i races anteriors als homes, el resso de
creences i ritus satanics, 1 testimonia la idea de la mort, del més enlla i
del desti de I’dnima, i la significacié profunda del culte als difunts. El
procés logic respon al mecanisme mental assenyalat per TYLOR (1876-
1878 : 573-575) en la concepcidé de mites.

a) Llegendes sobre fades

Genéricament, més que de llegendes de fades s’hauria de parlar de
llegendes sobre éssers mitics femenins, o bé de llegendes sobre dones
d’aigua, goges, encantades, dones de fum, aloges o sirenes, ja que sén
aquests els termes catalans amb qué popularment s’expressa el concep-
te d’ésser mitic femeni (la paraula «fada» és d’origen erudit i molt rara-
ment s’usa en la parla popular). Les llegendes sobre aquests éssers mi-
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tics femenins es localitzen principalment al Pirineu i al Pre-pirineu,? i
perden caracter aixi que s’estenen cap al sud, per correlacié o contami-
nacié amb altres tipus llegendistics, com per exemple el de bruixa. El
tret més caracteristic d’aquests éssers mitics és la filiacié naturalistica,
tal com es reflecteix en la denominacié «dones d’aigua» i també en la to-
ponimia; sovint toponims com Cova de les Encantades, Bany de la Dona
d’Aigua, Cova de les Goges, Cova dels Encantats, Font de les Encanta-
des, testimonien aquesta filiaci6é i comporten una llegenda; a vegades,
pero, és tan sols una tradici6, en el sentit en qué he anat definint i consi-
derant el terme, o sigui, mencions d’aquests éssers mitics en relacié
amb tal o tal lloc, afirmant-hi la preséncia o les accions, perd sense arri-
bar-ne a construir una narracié; ara bé, a més d’aquests indicis de for-
mes llegendistiques, que s6n innombrables, també hi ha la llegenda en
el sentit de narracié completa amb uns personatges, una accid, un espai
1 un temps precisats, com es pot deduir de I’analisi de les diverses va-
riants sobre el tema “matrimoni entre fada i mortal”.

A més de la filiacié naturalistica, reminiscéncia d’un sentit animista
i antropomorfitzat de la naturalesa vigent en ’Europa pre-cristiana
—segons Eugen MOGK (1900 : 286-287), el folklore europeu sobre les
fades ha recollit el corpus de creences sobre els esperits de les aiglies,
dels boscos, dels camps—, hi ha tota una série d’altres trets especifics
del tipus llegendistic que ens ocupa: bellesa i rics vestits i ornaments,
rentar roba a les nits i estendre-la damunt dels prats perqué s’eixugui,
proporcionar la fortuna a ’huma agosarat que els pren una peca de roba
o de fil, tenir palaus subterranis plens de riqueses on celebren apats i
festes amb profusié de llums i de misica, poder «encantar» (convertir
en pedra) els temeraris que penetren en llurs dominis, construir grans
edificacions, tenir poders magics, endevinatoris i profétics, tenir carac-
ter d’esperit tutelar d’una familia o d’una collectivitat, tenir amors amb
els éssers humans i fins i tot arribar a contreure matrimoni amb els
homes. Aquesta diversitat d’elements caracteristics és el resultat d’una
lenta labor de transposicions i interferéncies entre elements tipologics
provinents de diverses cultures. MAURY (1896 : 11-25) considera que en
la caracteritzacié de les fades europees ha prevalgut el concepte mitic
de deessa mare, i assenyala, aixi mateix, que els altres trets especifics
responen a la confluéncia sobre el tipus “fada” de determinats trets
propis de les nimfes (relacié amb la naturalesa, bellesa, gricia, danses,
cancons) i de les parques (magiques, endevines, coneixedores del desti
dels homes i de la vida futura). També CARO (1946 : 182) assenyala el
caracter de deessa mare, 1 indica que al Pais de Galles denominen mam-
su (mares) les fades, molt probablement per filiacié6 amb les antigues
mares dels pobles céltics.

2. Josep Romeu, “Mitos tradicionales pirenaicos (Alto Ripollés y Valle de Ribas de
Fresser)”, «Pirineos», VI, niims. 15-16, gener-juny, 1950, pp. 137-179.
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Es pot dir que cadascun d’aquests trets especifics de les fades pot
donar lloc a un tema narratiu; per exemple, el caracter tutelar en La
Torre dels Encantats (GARCIA DE DIEGO, 1954 : 393-394). Ara bé, les di-
verses variants del tema “matrimoni entre fada i mortal” sén particular-
ment interessants perqué desenvolupen d’una manera gairebé completa
els trets caracteristics de la fada. MASPONS (1952 : 26-33), en recollir i
transcriure La Dona d’aigua, en va consignar una de les primeres ver-
sions:

Alli dins, entremig d’aquells foscosos llacs, d’aquelles espurnejantes
perles, de la soledat aquella, viuen les fades.

Una n’hi havia que era formosa com cap, potser la reina. Diu que un
mati va eixir tot just al clarejant de I’alba [...]; ’hereu de Viaplana, que era
de cos gentil i anima ben disposta, en eixir de casa seva, cami de Grano-
llers cap a la fira, al peu mateix del barri la veié tot banyant-se en el gorg
que la torrentera hi forma.

Se n’enamora i la sollicita en matrimoni; la fada hi accedeix si ell es
compromet formalment a no dir-li mai «dona d’aigua», i I’hereu de Via-
plana li déna paraula de respectar el pacte. Es casen i comenca una gran
prosperitat per a la casa Viaplana: ni el graner ni el celler sén prou
grans, i els ramats cobreixen la muntanya; dos fills, un noi i una noia,
arrodoneixen la felicitat de la parella. Perd un dia, en abséncia del ma-
rit, la fada mana segar un blat que tot just verdeja; en tornar el marit,
enfurismat, exclama: «Malhaja la dona d’aigua!» Se sent un gran terra-
trémol i la fada desapareix; poc després cau una forta pedregada que fa
malbé totes les collites menys la de 'hereu de Viaplana, segada a temps
per la clarividéncia de la seva dona. Llavors ’hereu comprén el seu er-
ror i recorda el pacte contret. Cada matinada la fada torna a gomboldar
els seus fills, pero el marit no la veu mai. Diu a la noia que, quan torni la
mare, cusi el seu vestit als d’ells, pensant que aixi podra retenir la seva
muller; pero, la matinada que la noia ho fa, tan bon punt entra el pare
desapareixen tots tres. Des d’aleshores la desesperacié i la ruina planen
per sempre damunt ’hereu i la casa de Viaplana.

Altres variants d’aquest suggestiu tema sén L'encantada de Lands
(MUNS, 1867 : 133-145), La «goja» de la Vall d’Aro (PELLA, 1883 : 113-
114), La Dona d’Aigua de Casa Blanch, d’Arbucies (BALAGUER,
1893 : 79-87), El noi d’Espui casat amb una encantada (VIOLANT,
1949 : 527), El fargaire de Bor i 'Encantada de la Cova de la Fou (AMA-
DES, 1954 : 49). L'estructura narrativa és sempre com la de la versié que
hem vist: trobada-enamorament, sollicitud de matrimoni, matrimoni so-
ta condicid, fortuna com a conseqiiéncia del matrimoni, infraccié de la
condici6, ruina absoluta. La condicié ofereix diverses variants, perd
sempre té cardcter prohibitiu i actua com una mena de tabi: la fada ac-
cepta el mortal com a marit sempre que aquest es comprometi a no dir o
no fer determinades paraules o accions; si el marit infringeix el pacte,
Iesposa I’abandonara per sempre. Aquesta condici6é prohibitiva permet
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relacionar aquestes llegendes amb les idees dels pobles primitius sobre
alguns tabus; aquests constitueixen un tipus de magia negativa, ja que
creuen que, si no s’abstenen de determinats actes o de determinats
mots, recauran damunt d’ells grans desgracies, de manera semblant al
que s’esdevé en la magia positiva, en qué determinats conjurs i ritus
proporcionen beneficis. Normalment aquesta magia negativa apareix
associada a éssers sobrenaturals, de tipus animista o deific, que impo-
sen certes prohibicions als homes o bé els prescriuen una linia de con-
ducta, i castiguen de forma dura i inexorable els transgressors (LEVY-
BRUHL, 1931 : 165-176; LOWIE, 1947 : 290-291).

El factor fortuna, que apareix sempre com a conseqiéncia immedia-
ta de les noces amb una dona sobrenatural, permet relacionar aquest
tema llegendistic amb determinades idees de magia propiciatoria dels
pobles primitius o pre-classics europeus segons les quals es pot actuar
sobre la naturalesa mitjan¢ant ritus magico-religiosos. Aixi, en les anti-
gues societats agricoles, se simulaven unes noces entre un home o una
dona i una deessa, un déu o un esperit de la naturalesa, de les aigiies o
de la vegetacid, per propiciar les bones collites (FRAZER, 1915 : 298-
312). Podria ser que en aquestes llegendes sobre el “matrimoni entre
fada i mortal” intervinguessin unes idees semblants; aixi com aquests
matrimonis rituals, en qué el cap de tribu o rei feia de marit de la deitat
invocada —quasi sempre una deessa mare (BURCKHARDT, 1945 : 158-
162)—, proporcionaven la prosperitat requerida pel poble i asseguraven
la fertilitat de la terra i la fecunditat d’homes i animals, en época molt
més propera, i en medis agricoles i ramaders, el matrimoni entre una
fada i un mortal proporcionarien a I'home la fortuna més extraordinaria
mitjancant I'esséncia naturalistica i els poders sobrenaturals de 'es-
posa.

Crec que en la formacié d’aquest tipus de llegenda els factors condi-
cié i fortuna tenen una funcié determinant. Molt possiblement, en reali-
tat, primer hi hauria la fortuna, que, essent insolita i potser inexplicable,
apareixeria justificada pel matrimoni amb la fada com a recurs expli-
catiu extraordinari d’un fet aixi mateix extraordinari; el procés mental
seria invers al seguit en els matrimonis rituals, pero respondria a una
mateixa linia de pensament analdgic i associacionista. L'exigéncia inda-
gadora de I'ésser huma ha donat lloc, sempre i arreu, als més diversos
mites; segons TYLOR (1876-1878 : 573-575), els esdeveniments del mén
exterior en les societats primitives actuen de tal forma sobre 'esperit
dels individus que aquests arriben a afirmar determinats fets i a conce-
bre certs mites, i aquesta operacié mental és tan constant i general que,
de simple hipotesi, quasi podria elevar-se a llei absoluta. Aixi, doncs, el
matrimoni extraordinari explicaria la fortuna extraordinaria. Ara bé, I'o-
pini6 de la collectivitat limita aquesta situacié extraordinaria d’un dels
seus membres —cal recalcar que les versions d’aquest tema apareixen
sempre molt localitzades 1 que es requereix de forma molt concreta la
identitat de I’afortunat— mitjancant la fatidica condici6; tard o d’hora
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el marit, infringint el tabd, perdra inexorablement 'esposa-fada i el ma-
trimoni quedara desfet. En complir-se aixo, la situaci6é extraordinaria
quedara reduida a una dimensié purament humana. L'altra funcié de la
condici6 seria assenyalar la frontera entre el mén dels mortals i el de les
fades, fixar I'altim reducte de I’esposa sobrenatural, testimoniar perma-
nentment la seva inescrutable naturalesa.’

b) Llegendes sobre follets

Les llegendes sobre follets es troben esteses per bona part de la Ca-
talunya Vella; segons I’opinié popular, sén uns éssers diminuts, entre-
maliats, llestos, molt treballadors i lleials, estretament vinculats al foc,
la llar, la cuina o les quadres, on a les nits es dediquen a estrijolar i des-
torbar les bésties; generalment sén imaginats vestits de vermell i amb
una gorreta del mateix color.* Estimen la casa on s’installen i la gent
que I'habita i, agraits per les ofrenes i les atencions rebudes, atorguen
tots els beneficis possibles; si s6n maltractats, saben odiar i perseguir, i
fins i tot portar la familia a la ruina. Molt possiblement, en aquesta fidel
vinculacié del follet a la llar que ocupa hi ha una pervivéncia del cuite
roma als déus Lars i una confluéncia amb el culte als avantpassats, a qui
s’ofrenava mill, panis, faves o civada; ofrenes d’aquesta mena sén les
que es fan als follets per propiciar-los o per alliberar-se’n, com indica
BERTRAN I BROS (1989 : 60-62) en Els follets. El mite del follet es docu-
menta a tot Europa, amb més o menys intensitat, i també apareix en
altres latituds. Estretament relacionada amb la mitologia dels follets hi
ha la dels minairons (vall de Boi, vall del Flamicell i Bosia), menairons
(Rialb, Cardés, vall Ferrera), familiars o familions (Urgell) o petits (Cer-
danya), una mena d’insectes que es porten dins d’un canut i treballen
sempre per a llur amo. En destapar el canut surten volant com un eixam
d’abelles, i, si no se’ls mana feina al moment, piquen i maten llur possei-
dor; segons 'opinié popular, qui tenia un canut amb minairons deixava
de ser pobre, perd —sempre I'element advers que limita la fortuna— es
veia constantment turmentat per ells i llurs peticions de feina. Hi ha
moltes llegendes que parlen de cases i families enriquides per la posses-
si6 de minairons: qui els posseia els feia treballar de nit i fabricar mone-
des d’or, o bé segar I’herba dels prats en una sola nit, o bé els transfor-
mava en grans ramats de cabres que pasturaven de dia i eren munyides
de nit. També hi ha diverses llegendes sobre la forma d’adquirir-los; la

3. Ramona Violant, El matrimonio entre hada y mortal en el folklore de la zona pire-
naica, pp. 131-175.

4. Recentment s’ha publicat un interessant estudi sobre els follets i llur correlacié
amb les arees culturals dels pobles micofils i mic6fobs del vell mén (Josep M. Feriggla,
El bolet i la génesi de les cultures. Gnoms i follets: ambits culturals forjats per '« Amanita
muscaria», amb 'apéndix ‘“Mites i allucinacions” de Claudi Esteva Fabregat, Barcelona,
Alta Fulla, «El Pedris», 18, 1985.
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més popular és la que diu que els minairons provenen de la llavor d’'una
planta anomenada minaironera, que floreix i grana a les dotze en punt
de la nit de Sant Joan, dins d’unes profundes coves d’accés molt dificil
(VIOLANT, 1949 : 517-529).

Respecte als follets, un dels motius narratius que es desenvolupen
més freqiientment en les llegendes és el de “la mudanga”. Aixi en El
follet de l'hostal del Vilar (AMADES, 1950 : 1485-1486):

Un temps el follet es va apoderar del Vilar, fins al punt d’ésser el mal-
son dels seus habitants [...]; prou van escampar mill pertot arreu on més
anava el follet, pero no en van pas poder sortir. Desesperats en veure que
no se n’anava, van decidir abandonar la masia i anar a viure en un altre
casal. Van carregar més de cent carretes i se’n van anar. I heus aqui que
quan la criada major anava a fer una truita es troba que s’havien descui-
dat la paella. De seguida va cérrer a buscar-la al Vilar, pero pel cami la
troba que caminava dreta, i tota parada senti una veueta que li deia:

—dJa la porto, ja la porto.

Era el follet, que vetllava pels interessos de la gent del Vilar. Un cop
se n’hagueren anat, va resseguir tots els racons per veure si s’havien dei-
xat res, i en trobar la paella se la va carregar a coll i cap a la casa nova fal-
ta gent. La criada, perd, no va veure siné una paella que caminava, tan i
tan remenut era el follet!

En veure que ni mudant de casa no es podien desempallegar del fo-
llet, ho van deixar cérrer i se’n van tornar altra vegada al Vilar.

¢) Llegendes sobre gegants

La tipologia dels gegants en la llegendistica ofereix quatre varietats
caracteristiques: constructors, quan se’ls vincula amb monuments me-
galitics i amb vestigis i pedres de dimensions insdlites, com en La Caba-
na del Moro (AMADES, 1950 : 1074); antropofags, de forma molt sem-
blant als ogres que figuren en les rondalles meravelloses d’adversari
sobrenatural, com en La Pujada del Gegant (AMADES, 1950 : 1074); pro-
veits d’un sol ull, resso del mite mediterrani del ciclop, com en El gegant
de la Cova de la Quera (AMADES, 1950 : 1097), i humanitzats i individua-
litzats, quan se’ls considera éssers humans de forga i proporcions ge-
gantines, com en les diverses versions del cicle del «fort Farell» o del
«Xic de Vaquerisses» (MASPONS, 1952 : 17-25). Algun cop aquests ti-
pus s’interfereixen i apareixen plegats en una mateixa versié, com en
L'ogrec i el vell Dalmau.®

Sobre la formaci6é d’aquest tipus de llegenda cal indicar que molt
possiblement ofereix una estreta relacié6 amb determinades idees de
cosmogonies primitives segons les quals els éssers que actualment habi-
ten la terra no han estat els primers a habitar-la, sin6 que han estat pre-

5. L'ogrec i el vell Dalmau (rondalla), tramesa per Generosa Benet, «Arxiu de Tradi-
cions Populars», pp. 334-335.
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cedits per altres pobladors, extingits fa molt temps, de raca gegantina.
Aquesta concepci6 respon a un pensament basicament inductiu, que es
basa en la troballa d’animals fossils i en I'atribucié de determinats mo-
numents megalitics a una raca de gegants. No tan sols els monuments
prehistorics, siné també la situacié de determinades pedres de dimen-
sions insolites, han donat lloc a llegendes sobre gegants; en els paisos
de cultura classica —Franca meridional, Italia, Grécia, el Proxim
Orient— a aquests monuments naturals se sumen les ruines d’aqiieduc-
tes i d’amfiteatres romans, de temples grecs, de castells micénics, de
piramides, i aix0 ha portat a deduir, en els llocs indicats, que aquestes
construccions no podien ser més que obra de gegants, de ciclops (KRAP-
PE, 1938 : 258-259 i 329).

Sigui com sigui, quasi totes les llegendes sobre gegants assenyalen
aquesta vinculacié. Aixi en la complexa llegenda La Tolosa sobre “el
Pare Gegant del Vilar de Tentallatge” (AMADES, 1950 : 1491-1492):

Davant de I'esglesiola de vora del Vilar de Tentallatge hi ha un munt
d’enderrocs coneguts per «Torre del Gegant», perqueé, segons tradicid,
havien estat la casa d’'un famés gegantas conegut pel Pare Gegant, el
record del qual és tan esfereidor que encara avui serveix per a fer por a la
mainada de tota aquella rodalia.

Com gairebé tots els gegants, vivia del pillatge i era el terror de la con-
trada, que estava tota esporuguida sota de la seva férula. El gegant era
vell, molt vell, tant com la terra, i es va tornar orb. Aleshores se servia
d’una nojeta que ningi no sabia d’on havia sortit i que tenia la gracia de
tenir sempre la mateixa edat per més anys que passessin.

Les forces del ; .s es reuneixen per cercar un mitja de combatre’l.
«Es feia, perd, molt dificil, puix que, tant quan ell era dintre de la torre
com quan n’era fora, tancava la porta de 'entrada amb una immensa
roca que pesava milers i milers de quintars i que ell manejava com una
palla.» Els fadrins decideixen esperar un dia que el gegant dormi fora
de la torre, de cara al sol, com té costum de fer, i, coberts de feixos de
branques, 'ataquen per sorpresa. Prou la noieta adverteix al Pare Ge-
gant que els arbres es mouen, perd aquest no en fa cas; el fadri més ago-
sarat salta d’un dels feixos i li clava un ganivet llarg i esmolat. El gegant,
ferit de mort, s’aixeca i s’agafa fortament a la torre que li servia de casa,
Parrenca de soca-rel, li cau al damunt i li serveix de fossa. El fadri ago-
sarat és I’hereu de can Tolosa, una casa pobra i miserable. L'altra fadri-
nalla s’espanta, quan és a la vora del gegant; ’hereu de can Tolosa re-
cull les immenses riqueses que el gegant havia acumulat per a la seva
acompanyant, i s’emporta aquesta a casa seva per fer-la la seva muller.
«I a can Tolosa van passar a ésser, d'una de les cases més pobres, la
més rica i poderosa de tota la contornada.»

Aquesta llegenda desenvolupa el tema “monstre vengut per heroi
huma” en una versié molt semblant a la manera com en les rondalles
meravelloses d’adversari sobrenatural es descabdella aquest argument:
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per fer front a la dissort inicial —la preséncia del gegant a la contrada—
s’aplega l'estol de fadrins. Un d’ells és prou valent, a més d’astut, per
dur a terme 'enfrontament amb I'agressor i sortir-ne triomfant. Aquest
resultat és el compliment del ritu de pas que ajuda I'hereu de can Tolo-
sa a realitzar-se plenament, a assolir, envers la seva collectivitat, la ca-
tegoria d’heroi. La consecucié de fortuna i d’esposa acaben de consoli-
dar aquesta categoria. Ara bé, malgrat aquesta semblanca estructural,
la localitzaci6 del fet, la menci6 de la Torre del Gegant com a testimoni
real del fet narrat, la identificacié de I’heroi com a membre d’una familia
d’aquell poble i com a propulsor de la riquesa d’aquella casa, i, essen-
cialment, el to de creenca en qué és evocat el fet, donen a aquesta narra-
¢i6 un indubtable caracter de llegenda.

d) Llegendes sobre bésties fabuloses

En el llegendari catala sobre bésties fabuloses hi predominen dracs i
serpents, descrits sempre amb unes caracteristiques fantastiques. Les
llegendes sobre dracs quasi sempre giren entorn del tema “monstre
vencut per heroi huma”, resolt segons diverses variants, la més repre-
sentativa de les quals és La llegenda de sant Jordi,® de tan viu resso me-
diterrani; d’altres variants sén La noia de can Dalmau (GARCIA DE DIE-
GO, 1954 : 384), on surt un «drac, horrible fera amb set caps», El drac de
la Potra de Pino (AMADES, 1950 : 1077), «terrible drac [...] que podia ca-
minar, nedar i volar», etc. Les llegendes sobre serpents es correlacionen
amb la tematica de “tresors i éssers encantats”, i alhora reflecteixen
determinats elements mitics que fan referéncia a la fertilitat de la terra i
a la fecunditat d’homes i de bésties. La llegenda sobre El serpent de la
Cova d’Estela (VIOLANT, 1949 : 522-523) és molt representativa:

Prop de la Cova d’Estela, a Berga, cada any, la nit de Sant Joan,
s’obre un pou molt profund, pel fons del qual corre un riu cabalés que
amb el seu corrent fa molt brogit. A 1’altra banda del riu hi ha una imatge
de sant Joan que és d’or. Per agafar-la s’ha de travessar un pont de molsa.
Un cop passat el pont, apareix un serpent de llarga cabellera amb un dia-
mant al mig del cap, pero és inofensiu i només surt per impedir que ningid
s’apoderi de la imatge d’or. El valent que gosés anar a la recerca d’aquell
tresor desencantaria una princesa que hi ha alla captiva i quedarien al
descobert les persones que s’aprofiten de les riqueses d’aquella bella i
desventurada princesa. Una vegada, un pastor va baixar al pou lligat amb
una corda sostinguda per un seu company; pero, per por que el pont no es
trenqués, no es va atrevir a passar-lo. I sort encara que el de dalt es va
afanyar a estirar la soga, que, si no, ’agosarat pastor hauria mort de ba-
sarda.

6. Publicada per Maspons a «Calendari Catala de 1869».
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Respecte a la formacié d’aquest tipus de llegenda, es pot considerar
que té com a punt de partida la troballa de restes d’animals prehisto-
rics. A més d’aixo, les llegendes sobre bésties fabuloses conserven un
viu resso de les mitologies antigues que repercutiren en la formacié del
folklore de les terres hispaniques —la céltica, la grega, la romana, la ger-
maénica—, mitologies on les bésties fabuloses tenien un paper molt im-
portant. Les excavacions modernes han subministrat les bases de la pa-
leontologia, la ciéncia dels fossils, pero les troballes de restes no sén
coses d’ahir; ben al contrari, cal suposar que de sempre els treballadors
de la terra i els miners han fet aflorar esquelets dels grans réptils ante-
diluvians. KRAPPE (1938 : 330) assenyala que a la ciutat de Joppé es
mostrava als curiosos un monstre mari que era considerat com el drac
mort per Perseu, i recalca que les descobertes d’aquest tipus haurien
donat lloc a la induccié que en altres temps la nostra terra estava pobla-
da per animals monstruosos. I, naturalment, s’anava encara més enlla:
el poble es preguntava com i per qué aquests réptils havien desapare-
gut. La resposta era facil: evidentment, homes heroics, demiiirgs o els
mateixos déus en persona n’havien alliberat el mén; aix6 explicaria el
gran nombre de mites i de llegendes sobre exterminadors de dracs.

L'6s és l'altra béstia que déna lloc a llegendes i tradicions. Quasi
sempre les versions sobre aquest tipus desenvolupen el tema “la Bella i
la Béstia”, si bé resolt de forma diferent de com es resol en la rondallis-
tica. Aixi en La noia del Mas de Cremadells i '6s de la Cova de les Sali-
nes (AMADES, 1950 : 1465):

A una filla del Mas, molt gallarda i molt gentil, un dia que guardava el
bestiar se li presenta un és molt gros i feréstec que tenia la seva covaenla
muntanya de les Salines. La noia en veure’l es desmaia. I.6s amb tot
compte la prengué entre els seus bracos i se la va emportar a la seva cova,
on la féu objecte del tracte més delicat i afectués. Li portava carn de tota
mena, xais, ovelles, senglars, i es desfeia per ben péixer-la i amoixar-la.
Després de molt temps, uns carboners la van trobar i la van portar a casa
seva. Els seus pares ja en portaven dol, perqué la creien morta, si bé no
podien endevinar qué se n’havia pogut fer. Diuen sil’6s la volia fer la seva
dona.

e) Llegendes sobre dimonis

A més del paper que té com a “demiiirg trampds” en la série de lle-
gendes explicatives sobre el mén natural, el dimoni o diable és un dels
personatges mitics més recurrents al llarg del llegendari. Apareix sovint
en la toponimia en relacié amb accidents topografics insélits o edifica-
cions poc comunes, com la Roca del Diable, la Petjada del Diable, el
Cau del Diable, la Pedra del Diable, el Balcé del Diable, el Pont del Dia-
ble, I’Allisador del Diable, etc. En general, les llegendes sobre aquests
toponims sén formes molt breus, que no arriben a desenvolupar una tra-
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ma narrativa; més aviat s6n tradicions que tenen com a funcié primor-
dial explicar 'origen de 'apellatiu. Ara bé, també hi ha formes comple-
xes que despleguen tot un argument. Aixi les moltes versions del tema
“pacte amb el diable”, com podem veure en La Pedra del Diable:

Es troba en un camp prop de Palau-solita. El diable la portava a coll
des del Montseny, on ’havia arrencada, a Martorell, per acabar el famés
pont roma conegut per «Pont del Diable», que travessa el Llobregat. Part
d’enca del riu hi havia un gran hostal on no hi havia cap pou per a proveir-
se d’aigua. Hi havia una serventa que s’havia de passar gairebé tot el dia
anant a cercar ’aigua a P'altra banda del riu a una fonteta. Un dia que el
riu baixava molt ple va dir que més valdria donar-se al dimoni que haver
de fer tants viatges a la font. A U'instant se li presenta un cavaller que li
prometé fer-li un pont en una sola nit a canvi de la seva anima. La serven-
ta va acceptar. El diable, car no era altre el cavaller, es posa tot seguit a
treballar amb tota firia. Només hi mancava una pedra. La matinada s’a-
costava. En passar el diable per davant de can Cortés, el gall d’aquesta
casa es posa a cantar anunciant el dia. El diable, que només pot treballar
durant les hores de fosca, en sentir cantar el gall cregué que ja era de dia.
No havent tingut temps d’acabar el pont, deixa caure amb rabia la pedra
a terra, i queda dreta, tal com encara avui es troba, i enfonsada set canes

(AMADES, 1950 : 1114-1115).

Aquest tipus tematic és molt popular arreu d’Europa; el pacte hi
apareix de forma ben explicita i és el nucli de la llegenda. Hi ha ver-
sions, pero, on el pacte intervé de manera implicita, i aleshores la figura
del diable, com també el mateix pacte, funcionen com a elements deter-
minants perd sense caracter de protagonistes. Aix{ en la Llegenda de
can Moraté:

Es troba en terme d’Olot. Temps era temps que hi havia una pubilla
de les més gallardes de la contrada. Se’n va enamorar un fadri jugador i
carregat de vicis que havia donat la seva anima al diable. La donzella, no
sabent amb qui se les havia, corresponia al festeig del fadrinet. Pero, com
que els pares d’ella no ho volien, fadri i donzella decidiren fugir una nit.
El miny6 es presenta a ’hora convinguda amb un cavall i fugiren tots dos.
Mentre el corser corria lleuger per una gorja feréstega i profunda, la don-
zella va sentir com si el seu amant i el cavall es tornessin de foc i cregué
que la cremaven. Aleshores recorda les paraules dels seus pares i temé
que havia caigut en mans del diable. Es va senyar i va demanar ajut a la
Mare de Déu dels Desemparats. Tot seguit senti un fort terratrémol i un
terrible tro que la deixaren mig morta de por. Quan es deixondi, es troba
altra vegada a casa seva. En el lloc on la donzella reclama la Mare de Déu
s’alca una capelleta dedicada a la Verge dels Desemparats, i la tenebrosa
gorja fou qualificada de «Gorja del Dimoni» (AMADES, 1950 : 1474-1475).

En aquesta versi6, la condemna que recau sobre el protagonista
masculi li transfereix caracter demoniac i el fa actuar com a “diable
temptador”; en invocar la protagonista femenina el nom de la Mare de
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Déu, es trenca el malefici i ella se n’allibera. Els elements sobrenaturals
que hi concorren —el terratrémol, ser de nou a casa— sén propis de les
llegendes on els protagonistes humans entren en tractes amb éssers
sobrenaturals. Generalment les llegendes que giren entorn del tema
“diable temptador” s6n versions populars de la complexa tematica dels
incubes i sticubes medievals. Dintre d’aquest tipus tematic s6n nombro-
sissimes les versions sobre esposes seduides pel dimoni en abséncia del
marit i sobre monestirs destruits pel foc de 'infern a causa de la relaxa-
cié dels costums (MASPONS, 1952 :