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Abstract: (Duendes and Spiridusi: dousehold deities in lower mythologies, a linguistic and folkloric
study)The present research proposes a comparative, diachronic analysis of two household deities, the
Spanish duende, and the Romanian spiridus, using conceptual instruments of both linguistic and folklore
studies. These spirits register a marked presence in folklore, in fairy tales and in the popular belief system,
even in what concerns their representation, behaviour, effects on people, and adjacent rituals. Their
linguistic evolutions differ, visible through the fact that the duende has a vaster documented historical
presence. Its earliest-known occurrences date back to eleventh-century sources. During the fifteenth
century, the duende gathered the meaning of housebound spirit, and later, in early modern treatises on
witchcraft, demonology and exorcisms, became the subject of intense debate. In contrast to the duende's
vast textual documentation, the spiridus has a more timid representation, most visible in ethnographic
studies dating from the 1800s, but nevertheless having deep social roots. | argue that the two can be
considered members of the same category, given their shared traits and the wider mythological context.
The main arguments refer to their origin in ‘lower’ mythologies, as postulated by Wilhelm Mannhardt, and
to the shared aspects that distinguish them from household deities in ‘higher’ mythologies, such as the
Roman lares. I also aim to analyse the presence of folklore in language and how people’s attitudes towards
it become visible through the words spoken, by way of popular sayings and incantations, functioning as a
manner of folk-magic.

Keywords: spiridus, duende, lower mythology, folklore, household deity.

Rezumat: Cercetarea de fata propune o analizd comparativ-diacronica a doua duhuri ale casei, duende,
din cultura spaniold, si spiridusul, din cultura romana, folosind instrumente conceptuale din studii de
lingvistica si folclor. Aceste duhuri au o prezenta semnificativa in folclor, in basme si in sistemul popular
de credinte, in ce priveste reprezentarea, comportamentul, efectul asupra oamenilor si ritualurile adiacente.
Cu toate acestea, cei doi termeni — spaniol si roman — au avut o evolutie istorica diferita. Spre deosebire
de spiridus, duende are o prezentd istorica mult mai amplu documentata. Termenul apare pentru prima
oari in surse din secolul al XI-lea. Tn secolul al XV-lea, duende dezvolti sensul de duh al casei. Ulterior,
in tratate de vrdjitorie, demonologie si exorcizari din modernitatea timpurie, el devine subiectul unor
controverse aprinse. Prin comparatie, spiridusul are o reprezentare mai timida, fiind prezent in studii
etnografice din secolul al X1X-lea, dar avand puternice radacini sociale. Consider ca cele doud pot fi
considerate ca facand parte din aceeasi categorie, date fiind trasaturile comune si contextul mitologic mai
amplu. Principalele argumente se refera la originea lor in mitologii ‘inferioare’, termen propus de Wilhelm
Mannhardt, si la aspectele comune care le disting de duhurile casei in mitologii ‘superioare’, precum lares
din cultura romana. De asemenea, urmaresc o analiza a prezentei folclorului in limbaj, privind atitudinile
oamenilor fatd de folclor prin vorbele alese si prin zicatori si descantece, care functioneaza ca un soi de
magie populara.

Cuvinte-cheie: spiridus, duende, mitologie inferioard, folclor, duhurile casei.
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Aceasta lucrare are in vedere doud ipostaze ale duhurilor casei: pe de o parte,
duende, din cultura spaniold, iar pe de alta parte spiridusul, din cultura roméana®. Pentru
a putea reda o perspectiva de ansamblu asupra duhurilor, abordarea de cercetare este
dubla, utilizand instrumente conceptuale din studiile de folclor si de lingvistica. Scopul
lucririi mele este acela de a semnala asemanrile dintre cele doud duhuri. In acest sens,
voi propune incadrarea acestora integra intr-o categorie mai ampla de fiinte ce
impartasesc trasaturi dar si contextul mitologic mai amplu. Principalele argumente se
vor referi la originea lor in mitologii ‘inferioare’ si la aspectele comune care le disting
de duhurile casei in mitologii ‘superioare’, precum lares din cultura romana. Un
element important tine de grupul imediat de apartenenti al acestor spirite. in general
ele sunt asimilate in categoria divinittilor casei, insd o atare denominatie este
deopotriva vasta si neclara. Nici duendes, nici spiridusii nu erau venerati ca zei, iar
oamenii nu le dedicau altare pentru a-i aduce in camin. Aparitia duhurilor este mai
degraba spontand, intrucat ele salasluiau in case din propria initiativa. Astfel, ar fi mai
potrivit sa ne raportdm la ele ca duhuri asociate caminului. Ambele fiinte au o prezenta
semnificativd in folclor, In basme si in sistemul popular de credinte, inregistrand
asemandri simtitoare in ce priveste reprezentarea, comportamentul, efectul asupra
oamenilor si ritualurile adiacente.

Totusi, evolutiile lingvistice difera in mod semnificativ. In timp ce duende este
amplu documentat incepand cu texte din secolul al Xl-lea, spiridusul are o reprezentare
mai timida, in surse folclorice si etnografice din secolul al XIX-lea. Termenul duende
a trecut prin trei etape etimologice, care justifica prezenta timpurie. In primele surse se
inregistreaza o forma redusa, duen, care nu avea sensul de duh, ci de stdpan al casei.
Mai tarziu, acesta a evoluat catre duen de/duende, mentinand acelasi sens de stapan,
adaugand insa prepozitia de (al casei). In secolul al XV-lea, forma se stabilizeaza in
duende, iar sensul evolueazi citre cel de duh al casei. In tratate de vrijitorie,
demonologie si exorcizari din modernitatea timpurie, duende devine subiectul unor
dezbateri intense, iar din acest punct poate fi trasatd evolutia sa lexicografica in
dictionare monolingve si plurilingve. Din punct de vedere cronologic, prima sursa este
tratatul impotriva detractorilor Catolicismului, Fortalitium Fidei (Fortareata credintei),
alcatuit de clericul si demonologul Alfonso de Espina si publicat In 1458, urmat de
texte din secolul al XVI-lea, precum tratatul istoric Apologética historia sumaria
(Istorie sumard apologeticd) scris de calugarul Bartolomé de las Casas in 1566 si
tratatul de demonologie Jardin de flores curiosas (Gradina florilor curioase) scris de
Antonio de Torquemada si publicat postum, in 15702, Acestor surse culte, operele unor
carturari de la Inceputurile modernitatii, 1i se adaugd basme, precum cele culese de

! Aceastd lucrare face parte din cercetarea mea doctorald. Toate traducerile imi apartin. Am optat pentru
traducerea termenului duende drept spiridus in introducerea titlurilor basmelor, pentru a facilita
intelegerea.
2 Parcursul lexical al cuvantului, in toate formele sale, s-a realizat prin intermediul unor instrumente de
corpus: Nuevo Tesoro Lexicografico de la Lengua Espafiola (NTLLE) si Corpus Diacronico del Espaiiol
(CORDE).

18



Istorie si studii culturale QVAESTIONES ROMANICAE X

Ferndn Caballero, El duendecillo fraile (Spiridusul calugar) si La gallina duende
(Gaina spiridus). Basmele au un rol esential in descrierea populard a duhurilor, dar si
in trasarea unor conexiuni intre spatiile culturale din Spania si Roménia.

In schimb, spiridusul nu este la fel de bine atestat. Primele surse pe care le-am
identificat sunt chestionarele etnografice realizate de Bogdan Petriceicu Hasdeu Tn anii
1887-1888, si de Nicolae Densusianu, in anii 1894-1896. Singurele surse anterioare
acestora sunt articolele publicate de Simion Florea Marian in anii 1870, n reviste
precum Albina Carpatilor si Familia. In ciuda atestirilor relativ trzii, raspunsurile din
chestionarele etnografice sugereaza o prezentd vie in cultura populard.! O altd sursd
folclorica relevanta este a folcloristei Elena Niculita-Voronca, privind datinile si
credintele romanesti, cuprinzand informatii culese la inceputul secolului al XX-lea.
Aceasta lucrare, impreund cu studiile anterioare, au influentat alte cercetéri, precum
cele scrise de Tudor Pamfile si Marcel Olinescu. Nu n ultimul rand, printre cele mai
importante surse populare sunt basmele. Bogdan Petriceicu Hasdeu a cules doua astfel
de istorisiri referitoare la spiridusi, anume ,,Cum s-a imbogatit un sarac” si ,,Omul cu
spiridus.” Al doilea basm reflecta un tipar care apare desfasurat si intr-un basm cules
de Constantin Radulescu-Codin, intitulat ,,Spiridusul”.

Se observa doud mari directii in sursele care reprezintd aceste fiinte, cu
consecinte semnificative asupra descrierilor lor, anume prezenta in surse folclorice si
surse teologice. Aceasta clasificare bipartita a surselor reprezinta, de altfel, principala
axd metodologica a lucrarii mele. Cele doua categorii de surse se afla intr-un constant
proces de co-influentare, prin urmare nu le putem discuta separat. Sursele folclorice
au un caracter popular si origini precrestine, iar cele teologice reflecta atitudinea
oamenilor Bisericii, invitatii care puteau s scrie si si citeascd. in cazul de fata,
sursele ce provin din spatiul spaniol sunt in principal de natura ecleziastica, si reflecta
perspectiva elitei intelectuale si religioase. Din acest motiv, reprezentarea duhurilor
este relativ unidimensionald. Autorii textelor reluau principalele curente ale vremii,
motiv pentru care descrierile lor ar putea si nu redea intru totul perspectivele
oamenilor obisuiti. Acest aspect este sesizabil dat fiind contextul cultural al
,»Secolului de aur” in Spania. incepand cu sfarsitul secolului al XV-lea, Inchizitia
spaniola a intrat sub controlul direct al monarhilor, prin bula papala semnata de Sixtus
al IV-lea, Exigit Sincerae devotionis affectus (Fita 1889, 442-491). Prin aceasta, Regii
Catolici puteau sa numeasca direct inchizitori pe teritoriul regatului, fara a il implica
pe Papa (Homza 2006, xvii). Dat fiind ca autorii surselor sunt reprezentanti ai culturii
savante, de sorginte ecleziastica, este de inteles cd abordarile lor vor incerca si
incadreze credinte eminamente pagane in contextul impus de religia Catolica. Trebuie
remarcat, insd, ca autorii nu neagd existenta duhurilor, ci incearca sa le ajusteze in
asa fel incat sd nu contrazica abordérile dominante. Realizeaza acest lucru fie prin
demonizarea lor, transformand un duh benign in diavol, fie prin umanizarea lor,

! Istoria lexicograficd a limbii roméne reflectd precarietatea surselor, iar cercetdri ulterioare vor discuta
materiale Tncepand cu Lexiconul de la Buda din 1825, pornind de la articolul lui Diomid Strungaru
»Inceputurile lexicografiei romane” (1966).
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conferindu-le trasaturi omenesti, fie prin minimizarea lor, devenind simple superstitii
ale ,,vulgului™ (Ostling 2018).

Pe de alta parte, basmele reprezinta un instrument important pentru a incerca
completarea descrierii duhurilor, deoarece sunt surse folclorice, chiar daca au trecut
prin modificari in procesul de culegere. Ce este foarte interesant in cazul basmului cules
de Radulescu-Codin este ca 1i mentioneaza locul de provenienta, in acest caz judetul
Muscel, din perioada antebelica. Unii folcloristi cu publicatii in aceeasi editie a revistei
Ion Creanga ofera detalii cu privire la persoana de la care au cules povestea. De
exemplu, aflam ca povestea ,,Fata, ferarul si ciobotarul” provine din localitatea Jorasti-
Covurlui, spusa de ,,mos Gh. Cranganu maistru tamplar” (Pop 2008, 202). Prin urmare,
putem considera si chestionarele etnografice drept surse folclorice, dat fiind ca cei ce
le organizau mentioneaza lipsa interventiilor asupra materialului cules. Densusianu
stabileste Tn dispozitiile tehnice ale chestionarului ca referentii trebuie sa foloseasca
exprimadrile originale ale oamenilor, sa consulte numai ,,oamenii batrani si nestiutori de
carte,” pentru ca raspunsurile lor sa nu fi fost ,,viciate” de accesul la diverse lecturi, iar
mai presus de orice, sa nu intervind asupra povestirilor oamenilor (Fochi 1976, xv).
Niculita Voronca de asemenea spune ca ,,am scris fidel ceea ce-am auzit, nu am adaugat
si nu am omis nimicd, chiar daca mi-a parut ceva naiv”’ (Niculitd Voronca 1998, 21).

Cele doua categorii de surse reflecta o distinctie profunda la nivelul abordarilor,
prezenta si la nivel mitologic, prin diferentierea dintre mitologiile superioare si cele
inferioare (Mannhardt 1877, xxii). Conceptul a fost dezvoltat de folcloristul german
Wilhelm Mannhardt, pentru a se referi la doua mari directii in teoria mitului (Tybjerg
1993). Pe de o parte, mitologiile superioare sunt definite de un panteon de zeitati, care
corespund cu religia liderilor, cea oficiala. Pe de alta parte, mitologiile inferioare contin
punctele de referinta ale oamenilor obisnuiti: sistemul de credinte de zi cu zi, patronii
caselor, stramosii (Olteanu 2021, 21-23). Astfel, este usor de trasat o legatura intre
sursele teologice si mitologia superioard, in sensul in care ambele reflectd perspectivele
dominante, in timp ce mitologia inferioara si sursele folclorice reflectda perspectivele
populare, domestice. Acesta este contextul de aparitie al unor duhuri precum duendes
si spiridusii, care apoi sunt modelate si reprezentate in surse teologice-oficiale, ce la
randul lor au efecte asupra surselor populare. Prin acest cadru mitologic se pot explica
unele asemandri dintre cele doud duhuri, in special reprezentari similare din basme
precum El duendecillo fraile si Spiridusul, ori chiar asemanari neasteptate la nivel
lingvistic, in expresii precum moneda de duende/banul spiridusului (ancluzul), tener
duende/a avea spiridus sau andar como un duende/a umbla ca spiridusul. Se mai pot
explica, asadar, si anumite corelatii care apar intre ele si zeitati precum lares, din cultura
romana.

Lares apar Tn interiorul unei mitologii superioare, spre deosebire de duhurile din
spatiul roménesc ori spaniol, insa ele se afld intr-o zond neutra, intens dezbatuta. Un
motiv pentru incertitudinea si varietatea descrierilor este categoria sociald a celor care

1 Acest proces este tipic pentru fiintele precum duendes ori spiridusi, si a fost analizat in detaliu de citre
Michael Ostling intr-o discutie a ,,zeitatilor minore” (Small Gods) in spatiul european (Ostling 2018).
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venerau zeitdtile. Acestia erau oameni simpli, preponderent sclavi si liberti, a céror
perspectiva nu se reflecta in textele privind stratul elitar al religiei romane. Singurele
surse disponibile sunt cele scrise de elite, care s-ar putea sa nu fi fost implicati direct in
venerarea lares. Descrierile lor prezinta zeii fie drept protectori ai unor spatii liminale,
cu precadere la rascruce de drumuri, dar apar altare si in bucatarie, langa vatra, fie drept
spiritele stramosilor decedati, fie drept suflete nelinistite. Aceasta ultima categorie este
de fapt cea a larvae, fantome ori spirite malefice ale celor care nu fusesera inmormantati
corect ori care suferisera o moarte violentd. Cercetdri recente au contrazis, totusi,
aceasta acceptiune a lares, conferindu-le pozitia de zei protectori ai unui spatiu, ai
caminului si ai rascrucii de drumuri. Lares erau zeii esentiali ai activitatilor cotidiene,
precum prepararea mancarii, mesele, ori cilatoriile (Flower 2017, 17).

Mostenirea latind in spatiul spaniol este evidenta incd din primele atestdri ale
duhurilor duende. Antonio de Torquemada defineste lares Tn Jardin de flores curiosas
drept echivalentul local al unui duende ori trasgo, spunand ca ,,lares quieren decir lo
que aca llamamos trasgos o duendecasa” (Suarez Figaredo 2012, 706). Atestarile
lexicografice reflecta aceasta tendinta. Istoricul Alfonso de Palencia (1423-1492)
mentioneaza de trei ori duendes in dictionarul sau bilingv castiliand-latina din 1490,
care este prima atestare lexicografica a duende, anterioara vocabularului lui Antonio de
Nebrija. Toate cele trei mentiuni stabilesc o corelatie clara intre duendes si lares, prin
definitii reciproce. Este usor de observat mostenirea latina, dat fiind ca duendes par sa
inglobeze in mod integral functiile si atributele lares (Palencia 1490). Dintre cele trei
intrari, a treia, care ofera o traducere a lar, laris in castiliana, este cea mai graitoare
pentru eforturile carturarilor epocii de a integra duhuri pagane intr-un sistem de credinte
mai usor de inteles si gestionat, care nu reprezenta un pericol:

., Lar, laris, Inseamna casa si vatrd unde se face focul, iar intre pagani [inseamna]
duende, la plural lares sunt case sau familii sau altare sau vetre sau sacrifii sau
penetralia® sau zei ai casei sau ai patriei.” (Palencia 1490).

Insa duende nu mostenesc doar trisaturile lares. Antonio de Nebrija ofera
definitia termenului duen de casa drept incubus, succubus Tn vocabularul spaniol-latin
din 1495 (Nebrija 1495). Aceeasi definitie prin raportare la incubus si succubus este
data in multiple dictionare ale epocii care Intrebuintau limba latina ca punct de referinta,
precum cel spaniol-englez-latin din 1591 (Percival 1591, 75).

De asemenea, Tn alte surse lexicografice duendes sunt definiti prin lemures si
larvae, precum in vocabularul Hispanicum Latinum et Anglicum din 1617 (Minsheu
1617, 80)? ori intr-un tezaur latin-spaniol din a doua jumatate a secolului al XVII-lea

1 Am optat pentru pastrarea termenului din latind, penetralia, deoarece acesta apare in coloana in latind a
dictionarului, referindu-se la partea cea mai intima a unei cladiri, la fel ca altarul intr-un templu. Termenul
folosit in coloana 1n castiliana este retrete, care are acest sense de camera mica, retrasa, in partea cea mai
secretd a casei.

2 in original: ,,Duende. L. Larva, lar, spiritus impurus. A. a wicked spirit; a Hobgoblin”.
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(Henriquez 1679, 174)!. Putem observa trimiteri analoage si in dictionare monolingve,
precum in Tesoro de la Lengua Castellana, primul dictionar explicativ al limbii
spaniole, realizat de Sebastian de Covarrubias in 1611. El mentioneaza larvae, lemures
si lares, specificand ca cele trei denumiri exprimau diverse trasaturi ale duhurilor
duende (Covarrubias Orozco 1611, 330). Aceasta traditie se continua odata cu aparitia
Diccionario de Autoridades, primul dictionar al RAE, in 1732, care mentioneaza larvae
si lemures ca echivalentele latine ale duhurilor duendes (AUT 1732).

Prin urmare, putem observa ca la nivel lexicografic, se prefera explicatia prin
intermediul unor fiinte deja cunoscute, chiar daca trasaturile care se atribuiau duhurilor
nu reflectau intru totul reprezentarea populara. Putem observa acelasi lucru si in
intrérile lexicografice din dictionare care nu contin exclusiv referinte la limba latina.
De pilda, dictionarul lui Percival din 1591 mai defineste duende si prin raportare la
Robin Goodfellow (Percival 1591). Robin Goodfellow este un spirit asociat naturii ori
casei n spatiul Anglo-Saxon. La randul sau, acesta are o istorie indelungata, cu primele
atestari Inregistrate in OED 1in texte scrise de carturarul protestant William Tyndale,
precum The Obedience of a Christian Man (Obedienta unui crestin) din 1528.
Contextul de aparitie este o asemanare trasata intre Papa si Robin Goodfellow, care
noaptea curatd prin locuintd, dar dimineata totul este neschimbat?: “The Pope is kin to
Robin Goodfellow which sweepeth the house, washeth the dishes and purgeth all by
night. But when day cometh there is nothing found clean.” (Tyndale 2000).

Aceeasi abordare apare in dictionare plurilingve incepand cu secolul al XVII-
lea, indiferent de limbile de referinta. Catre franceza duende este definit drept ,,luiton,
esprit de nuit,” (Palet 1604), ,,follet, farfadet, esprit qui va de nuit par les maisons”
(Oudin 1609, 215), catre italiana drept ,,il folletto, spirito cattivo che va di notte per le
case” (Vittori 1609, 246), catre germana drept ,,Gespenst” (Mez de Braidenbach 1670,
106), etc. Insa aceasta abordare nu apare exclusiv intre limbi europene. Primul dictionar
castiliana-araba, realizat de calugérul Pedro de Alcalé in 1505 reflecta aceeasi tendinta
de traducere a duhurilor prin denumirile spiritelor locale. Traducerea pe care o ofera
pentru duendecasa este vimar (a dar) (Alcala 1505). In Enciclopedia lingvisticd a
teritoriului Al-Andalus, care analizeaza dialectul andaluz al arabei, aceasti intrare este
tradusa ca djinn (de casd) (Corriente, Pereira, Vicente 2017)3. Prin urmare, tiparul
lexicografic nu apare doar in spatiul european, ci reflectd o atitudine generalizata cu
privire la intelegerea acestor duhuri. Acest fapt sugereaza ca pentru a se raporta la fiinte
puternic legate de cultura locald, o definitie explicativa nu ar fi redat toate nuantele pe
care localizarea duhurilor a oferit-o. Un motiv ar fi procesul de umanizare si
minimalizare prin care acestea trec odatda cu integrarea in cultura sursd, proces care

! fn original: ,,Duendes, spectra, orum, C. Lemures, Var. Larvae, Plaut. Moneda de duendes, nummus
commentitius, sictus, sutilis, inanis”.

2 Nu este o simpla coincidenti intelegerea lui Robin Goodfellow prin raportare la treburile casnice pe care
nu le duce la bun sfarsit. Aceasta reprezentare a duhurilor care la ldsarea serii deretica prin casele oamenilor
este recurenta in basme (Thompson 1955-1958). De altfel, acesta apare si in basmul ,,El duendecillo fraile”.
3 {i multumesc prof. Angeles Vicente de la departamentul de Studii Arabe si Islamice din Universidad de
Zaragoza pentru ajutorul sdu in identificarea si explicarea intrarii lexicografice in araba andaluza.
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trebuie perpetuat si in cultura tintd, fiind vorba de o transpozitie culturalda unde
pierderea unor atribute ori dezvoltarea altora era secundard nevoii de transpunere.

Dictionarele mentionate mai contin un element relevant, ce tine de frazeologie.
Multe dintre ele fac referinta la expresii, precum dictionarul lui Covarrubias, care
introduce expresia tesoro de duende pentru a se referi la comorile ascunse sub pamant
care se transforma in carbuni cand sunt gasite (Covarrubias 1611, 330). Dictionarul lui
Henriquez mentioneaza expresia moneda de duende drept ,,nummus commentitius”,
monede imaginare, care este reluatd in AUT, drept explicatie pentru numele comun al
unor banuti, care dispar cu usurintd. Acelasi dictionar mai contine o referinta la expresia
parece un duende, pentru a se referi la o persoana care mereu se ascunde in colturi
intunecate, asemenea unui duende. DRAE3 din 1791 contine o referinta la expresia
tener duende, prin care se refera la o persoana care genereaza un sentiment de neliniste
prin comportamentul sau (DRAE3 1791, 348).

Traditia lexicograficd de a face referinte la zei si spirite strdine, cu precadere
romane, se reflecta si in sursele literare din modernitatea timpurie. Al cincilea tom din
tratatul Fortalitium Fidei prezinta lupta impotriva diavolilor si a puterii pe care 0 au
asupra oamenilor, oferind si o clasificare a acestora in zece categorii. Intr-o discutie
privind demonii si posibilitatea ca spiritele ,,familiare” sa existe, Espina mentioneaza
existenta unor duen de casa, a unor incubi si succubi, sau a altor tipuri de demoni care
mananca si beau aldturi de oameni: ,,alli dicuntur vulgariter duen de casa. Alli dicunt
incubi et succubi (...) alli comedunt et bibunt cum hominibus.” (Espina 1494, f.
CCLXXXIIr). Espina face distinctia dintre categoriile de demoni, care inregistreaza
diverse atribute si functii. In schimb, alti autori ai epocii, precum calugirul Bartolomé
de las Casas mentioneaza in tratatul sau din 1566 existenta spiritelor duendes, ale caror
descrieri contin trasaturile unor incubi ori succubi, insa fira a le mentiona pe nume. in
Apologetica historia sumaria, de las Casas specificd comportamentul demonilor care,
prin intermediul duhurilor duendes, profitau de domnitele care se prezentau la templu,
plecand de acolo insarcinate, pentru a da nastere unor oameni, dupa cum se intdmplase
cu mama lui Merlin, sau unor uriasi:

”los que llamamos duen o duendes solian usar mal de aquellas doncellas que se
presentaban en los templos, de donde salian ellas prefiadas y nacer dellas hombres,
como se dice de la madre de Merlin. E de estas tales se cree haber salido los
gigantes.” (Casas 1566).

De las Casas mai mentioneaza duendes si facand referire la lemures si larvae,
spunédnd ca acestea sunt umbre infricosatoare, fie ale sufletelor condamnate, fie ale
spiritelor malefice si impure, care, dupa spusele Sfantului Ieronim, sperie copiii si
murmuri in colturile intunecate ale casei. Insa, conform lui de las Casas, teama este
inutild, deoarece duhurile se risipesc ca fumul cand se face semnul crucii:

”lemures 0 larvas, que son los duendes de casa, ninguna cosa son sino sombras
terribles, o de las animas condenadas, o de los iniquisimos y sucios spiritus, la natura
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de los cuales, segun testifica Sant Hier6nimo, se dice asombrar o espantar los nifios,
y en los rincones escuras de casa gorjear; pero este temor o terror inGtil es, porque
con la senal de la cruz, como humo se desvanece.” (Casas 1566).

O abordare similari poate fi remarcati si in cazul spiridusilor. In ciuda lipsei
unor surse primare la fel de vechi ca acelea din spatiul spaniol, basmele constituite in
jurul spiridusilor ne ajutd sa identificim multe dintre trasaturile care au aparut deja
n cazul duhurilor duende. In ,,Spiridusul,” cules de Constantin Radulescu-Codin,
aflam povestea unui cidlugar caruia un pacitos i-a lasat o sticlutd cu un spiridus.
Atunci cand calugarul ii spovedea pe oameni, spiridusul sarea din sticla si 1l avertiza
cand cineva nu spunea intreg adevarul. Nu a trecut mult, si faima asa-zisului sfant
care cunostea pacatele oamenilor a ajuns pana la imparat, imparateasa si fata lor, care
au mers impreuna sd vada cu ochii lor harul calugarului. Si de aceasta data, spiridusul
I-a ajutat. Totusi, atunci cand a venit randul fetei imparatului, spiridusul 1-a impins sa
,pacatuiasca” cu ea, Intr-un moment care sugereaza caracterul demonic al
misterioasei creaturi. Dupa cateva luni, ,fetei incep sd i se umfle pantecele,” iar
calugarul este chemat sa dea socoteala in fata tatalui. Din nou, spiridusul 1-a ajutat pe
posesorul sau, spunandu-i sa 1si cerceteze barbatia pentru a vedea cd ,,nu mai este in
randul oamenilor”. Convins de mestesugul spiridusului, calugarul s-a infatisat
inaintea Tmparatului, pretinzand ca fata este mincinoasa. Investigatiile ,,doftorilor”,
au risipit, insa, minciuna credulului monah, care contrar spuselor spiridusului, se afla,
totusi, in randul oamenilor. Odata dat in vileag, calugarul a fost condamnat la
spanzuratoare. Spiridusul i-a fagaduit ca nu il va abandona nici de data aceasta, ci 1l
va tine de picioare, sa nu fie sugrumat de lat. Duhul s-a tinut de cuvant atata vreme
cat calugarul era privit de multime, dar dupa ce oamenii au plecat, i-a dat drumul.
Aflat in agonie, calugarul 1-a intrebat de ce il abandoneaza, la care duhul 1-a Tndemnat
sa se uite pe campie, unde erau douazeci de care de opinci sparte. Astfel, spiridusul
si-a dezvaluit adevarata identitate, spunand ca el este dracul si cé isi sparsese opincile
pana sa il vada pe calugar in spanzuratoare. Basmul se incheie cu moartea calugarului,
urmat de doud invataminte: de atunci este un zid despartitor intre calugar si pacatos
la spovedanie, si, tot de atunci, a rdmas vorba ,,si-a spart dracu opincile” cand ,,cel
care face rele e dat in capcana.” (Pop 2008, 198-201). Urmarind tipologia folclorului,
Ion Muslea si Ovidiu Barlea incadreaza basmul in genul ,,omul nemultumit cu soarta
creatd de spiridus,” mentionand si ,,povestea unui om lacom de mariri care a avut
spiridus” (Muslea, Barlea 1970).

Asocierea dintre spiridus si calugér nu este prezentd doar in spatiul romanesc.
Unul dintre basmele spaniole trateaza aceasta conexiune, dintr-un unghi usor diferit. El
duendecillo fraile este povestea a trei surori care isi castigau traiul fraimantand paine.
Tntr-o zi, dupd ce s-au trezit, cele trei giasesc toate treburile casei deja Incheiate. Strania
intAmplare se repeta cateva zile in sir. Intr-o noapte, fetele se decid si stea sa vada cine
dadea dovada de asemenea bunavointa. Atunci ele gasesc un mic duende, imbracat in
straie ponosite de cdlugar. Cand au aflat cine le ajuta, fetele au vrut sa 1i multumeasca
dandu-i drept rasplata haine noi, pe care i le lasa in bucétarie. Cand duhul a vazut darul
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fetelor, a imbracat straiele, si a si disparut, spunand ,,Célugaras cu straie noi/ nu vrea
sd framante, nici sa fie brutar.”’. Morala povestii este ca, asemenea Calugdrasului,
multd lume se aratd a fi binevoitoare, pana cand obtine o recompensa, iar apoi nu isi
mai aminteste de cel care i-a rasplatit (Caballero 2001).

Acesta nu este insa singurul basm ce stabileste asemanari clare intre cele doua
culturi. La gallina duende este altd poveste ce priveste un duende, insd de data aceasta
tematica se aseamina cu cea a basmului romanesc, deoarece trateaza tema avaritiei. In
acest basm, unei femei i intrd in curte o frumoasad gaina neagra, care facea zilnic oua
frumoase si albe ca varul, asemenea celor de curca. Insa intr-o zi giina nu a mai ficut
oud. Supdrata, stdpana nu i-a mai dat grau, spunandu-i ca ,,Gaina care nu oua, grau nu
mananca.”. La aceasta, pasdrea deschide ciocul si ii raspunde, ,,Sa fac oud si si nu
mananc grau, asta nu-i de mine.”®, si dispare, iesind pe geam. Astfel, gospodina isi da
seama cd gaina sa neagra era de fapt un duende, care, jignit de calicia sa, a parasit-0
(Caballero 2001).

Asemanarile dintre aceastd reprezentare a duendes si spiridusul provin din
descrierea folclorica a duhului romanesc. Simion Marian prezinta credintele poporului
romén cu privire la spiridusi, initial prin asociere cu figura vrajitoarelor, care si-au
vandut sufletul ,,Necuratului,” primind la schimb un spiridus care le indeplineste toate
ordinele, si fard de care nu ar fi vrajitoare (Marian 2000, 24). Sunt doud metode prin
care se poate obtine un spiridus. in prima varianti, babele iau un ou parasit de o puica
neagra care a ouat pentru prima dati si il poartd cu ele la subsuoara noua zile si noud
nopti. Din ou iese spiridusul, care pe masura ce creste capata alte forme: de soarece,
caine, tap etc. A doua metoda este cumpararea spiridusului, fie de la o vrajitoare batrana
in pragul mortii, fie de la negustori. Pentru a scapa de spiridus, el trebuie invelit intr-0
ndframa pretioasd si dus intr-un loc cu multa lume, de unde sd fie furat si s treaca la
alt stapan. Daca stapanul spiridusului moare fara a se fi dezlegat de el, atunci spiridusul
ramane stapan pe sufletul si trupul sdu pe veci.

Spiridusul trebuia Ingrijit cu atentie, trebuia sd primeascd mancare nesdrata si
tutun ca sd fumeze. Dacé nu le primeste, el ,,maltrateaza [vrajitoarea] in tot chipul,”
stricd lucruri prin casa, iar stipanul nu va putea duce nicio intreprindere la capat. Insi,
daca este multumit, spiridusul isi ajutd stdpanul, aducandu-i Tnapoi toti banii cheltuiti.
Este 1n stare sa gaseasca galbenii indiferent unde ar fi ajuns, luandu-i chiar si din fata
ochilor cuiva, fara ca acesta sa 1si dea seama. De aici spune Marian ca ar fi venit zicala
,»a pus cel mititel codita pe dansul,” cand cineva pierde vreun lucru dinaintea ochilor
(Marian 2000). Tot in lista atributelor spiridusului este caracterul sdu atotstiutor.
»Zodierii si vrdjitorii” sunt simpli interpreti ai spiridusului, neavand puteri proprii.
Acestia nu sunt singurii care se folosesc de spiridus, pentru ca toti cei care au spiridus
au un noroc aparte. De exemplu, un vanator cu spiridus mereu se intoarce acasd cu

In original, ,,Frailecito con habitos nuevos,/ ni quiere amasar, ni ser panadero.”
2 In original, ,,Gallina que no pone, trigo no come.”
% In original, ,,Poner huevo y no comer trigo, eso no es conmigo.”
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vanat. Din acest motiv a aparut zicala ,,cutare trebuie s aiba spiritus” (Marian 2000),
folosita pentru a se referi la cineva indemanatic in toate.

Raspunsurile la chestionarele lui Bogdan Petriceicu Hasdeu si Nicolae
Densusianu de la sfarsitul anilor 1800 si lucrarile de folcloristica ale Elenei Niculita-
Voronca ne ajuti sa conturdim mai clar imaginea populari a spiridusului. in mare parte
reflecta descrierea propusa de Marian, insa cu anumite detalii in plus. Chestionarele lui
Hasdeu reiau reprezentarea spiridusului ca fiintd necuratd, supranaturald, ,,chipul
dracului,” 1nsa clarifica aparitia sa sub forma de ban mic si fermecat, drept ,,un nasture
vrajit sa castigi orice cu el” (Muslea, Barlea 1970). Reprezentarea sub forma de ban
este relevantd deoarece este reluatd in descrierea procesului prin care stapanul
spiridusului trebuie sa scape de el, dupa ce au trecut trei, cinci sau sapte ani. Proprietarul
trebuie fie sa il vanda fie sa il lase sa fie furat. In cel de-al doilea scenariu, stipanul
leagd un ban, care nu este altul decat spiridusul, de coltul unei batiste pe care o pune
apoi In buzunar, cu coltul afara. Daca cineva ii fura batista, atunci el scapa de spiridus.
Aceasta este o reprezentare mai detaliata a celei propuse de Marian, care Inregistreaza
0 asemanare semnificativd cu un obicei funerar. Prin traditie, la iInmormantare, se
impart lumanari de care se leaga batiste, de coltul carora se prinde un ban. Obiceiul
pare a fi de natura pre-crestind, nsa unele scrieri religioase actuale il interpreteaza ca
platd pentru ,,vamile vazduhului” pe care sufletul trebuie sa le parcurga atunci cand se
ridicd de pe pamant. Nu consider ca aceastd justificare este completd, iar analize
ulterioare privind relevanta banului din coltul batistei vor oferi o privire mai nuantata
asupra datinii.

Cele doua metode de creare a spiridusului prezentate de Marian apar si in
raspunsurile la chestionarul lui Hasdeu: clocirea din ou sau cumpararea de la negustori.
Hasdeu ofera, insa, unele detalii suplimentare. Cel ce cloceste spiridusul este fie o
vrajitoare ,,lepadata de Dumnezeu”, fie ,,un evreu”, iar cei care il vand sunt ,,greci”, din
»cutare orag mare, pe care nu-l stie nimeni”, din ,,Brasov (...) unde se crede ca este o
asemenea fabrica (...) din tara nemteasca (...) din tara ungureascd”. Conexiunea dintre
spiridus si reprezentanti ai alteritatii este limpede. Dat fiind ca spiridusul este o
intruchipare a diavolului, nu ne surprinde asocierea cu grupuri care nu erau acceptate
in societate din motive religioase, culturale sau politice-ideologice. Cu toate acestea,
am putea sa ne intrebam de ce spiridusul este asociat cu strdinii, si nu alte spirite neutre
ori malefice. Consider ca existd un argument lingvistic care sa sprijine aceasta asociere.
Etimologia spiridusului ridicd niste semne de intrebare cu privire la momentul in care
termenul a intrat In limba, prin raportare la datarea termenului ,,spirit”. Dictionarul lui
Lazar Sdineanu, a carui prima editie a aparut in 1896, defineste spiridus drept ,,1.
Dracusor de care, zice-se, vrajitorii se servesc 1n sdvarsirea farmecelor lor; 2. Fam.
Copil foarte destept. [Mold. Spiritus = pol. SPIRYTUSEK, dricusor].”. Acelasi
dictionar mai inregistreazd o intrare pentru spiritus, cu definitia ,,Mold. Spiridus:
spiritusul dracului 7i zice CR.”, unde aceasta ultima trimitere este cétre un text scris de
Ion Creanga (Saineanu 1908). Prin urmare, inca dintr-un dictionar care urmarea in
principal ,tezaurul de vorbe populare”, un termen precum spiridus are o stransa
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asociere cu spatiul strain, n particular cu cel polonez. De asemenea, termenul ,,spirit”
nu are conotatii religioase in spatiul ortodox, spre deosebire de termenul ,,duh”, prezent
in colocatia ,,Duhul Sfant”. Asadar, este posibil ca spiridusul sa 1si aiba originile intr-
un spatiu din afara celui romanesc, ortodox, iar astfel sa fie el Tnsusi o reprezentare a
credintelor strdine de datinile romanesti.

In chestionarul lui Hasdeu, spiridusul are in mare aceleasi atribute ca in descrieri
anterioare. Isi ajutd stapanul cu ,servicii mari si multe,” cu vrjitorii si descantece,
indemnand omul la bine si la rau, Insd o mentiune interesanta este ca spiridusul ,,face
sd meargd telegraful (...) sd& umble trenul.” Aceastd coexistentd a unor idei
impamantenite cu privire la abilititile magice ale unui duh, aldturi de aspecte foarte
concrete precum misteriosul mod de functionare al trenurilor sau al telegrafului reflecta
o atitudine definitorie a oamenilor unei epoci de tranzitie. In contextul in care atat trenul
cat si telegraful au fost introduse pe teritoriul romanesc la jumatatea secolului al XIX-
lea, este de inteles cd oamenii de rand au incercat sa caute explicatii simple pentru noile
realitati tehnologice care schimbau fizionomia lumii in care traiau. Recursul lor la
familiarul si totodata inspaimantatorul spiridus este de inteles. Aceasta mai reprezinta
un argument pentru legatura dintre spiridus si alteritate, deoarece atat trenul cat si
telegraful erau tehnologii strdine, incd necunoscute pe deplin la doar citeva decenii
dupa introducerea lor.

In contrast cu descrierea amanuntita a spiridusului ce reiese din chestionarele lui
Hasdeu, relatérile lui Densusianu nu sunt la fel de ample. Ele prezintd totusi o
remarcabild corelatie cu un alt obicei romanesc, Calusarii. In raspunsurile la
chestionarul realizat in Transilvania si Banat se inregistreazd urmdtoarea intrare cu
privire la atributele ,,cipeteniei’”:

,»Vataful se spunea ca are <speritus>, incat nu-1 intrecea nimenea. <Speritusul>
e o putere diavoleasca, de care nu poate scipa decat mergand cu spatele in padure,
sfredelind intors cu spatele un pom si bagand <speritusul> in sfredelitura, dupa care
se bate un cep (cui de lemn). Toate se fac cu mainile la spate, fara sa vada ce face.”
(Fochi 1976, 39).

Prin urmare, putem observa inca un context in care este folositd expresia ,,a avea
spiridus” pentru a se referi la o persoand inzestrata cu abilitati aparte. Ce este interesant
este procesul descris pentru a scipa de puterea spiridusului. Asemenea procesului prin
care este furatd naframa cu spiridusul, stapanul trebuie si fie cu totul inconstient de
proces, probabil pentru ca spiridusul sa nu isi facd iar drum inapoi la acesta. Aceeasi
reprezentare a procesului prin care se scapd de spiridus este descrisa si de Elena
Niculita-Voronca:

,»,De vrai sa scapi de dansul sa faci borta intr-un copac cu sfredelul, cu méinile la

spate; tot astfel, sa faci un cep si sa-1 bati in borta, ca el atunci intra Inlauntru si tipa
asa de tare si mai mult nu iesd.” (Niculita-Voronca 1998).
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Spiridusul 1nregistreaza si caracteristici care au aparut deja 1n descrierea
duhurilor duende, in mostenirea lor latind. In chestionarele lui Hasdeu apare mentionat
ca ,,daca stapanul este o femeie <trebuie sa se culce cu el si alte placeri sa ii faca>, altfel
1 se Intdmpld mari nenorociri” (Muslea, Barlea 2000). Aceasta interactiune a femeii cu
spiridusul mai apare si in extrasele culese de Niculita-Voronca. De exemplu, o intrare
mentioneaza ca ,,e rau daca scoate un barbat pe dracoaica si femeia pe drac, caci trebuie
sa doarma impreuna” (Niculita-Voronca 1998).

In consecinta, se remarca faptul ci aceste descrieri din surse folclorice redau 0
perspectiva larga asupra unui duh precum spiridusul, construind o imagine ce pare mai
populara decat cea a duhurilor duende, care sunt puternic influentate de redarea culta,
in surse ecleziastice. Cu toate acestea, reprezentarile in basme au creat o imagine mai
putin fixd ca cea din sursele carturarilor. Descrierea din basme este mult mai
asemanadtoare cu cea a spiridusilor, la un nivel ce depaseste simpla coincidentd. Asadar,
putem afirma ca duendes si spiridusii impartasesc anumite trasaturi, cel mai probabil
datorate contextului cultural mai amplu, care au reusit s depaseascd absenta unor surse
ce provin din aceeasi perioadd. Pe de o parte, reprezentarea drept duhuri nastrusnice,
cu origine demonice, cu atribute atat pozitive cat i negative, puternic legate de spatiul
casei si de oamenii din casa, iar pe de alta parte asemanarile lingvistice-frazeologice,
toate aceste argumente sugereazd incadrarea celor doud duhuri in aceeasi categorie de
fiinte, conform cu teoria propusa de Michael Ostling a zeitatilor minore din panteonuri
pre-Crestine, care pe parcursul timpului s-au transformat in asemenea duhuri.

Sigle

AUT — Real Academia Espafiola. 1732. Diccionario de la lengua castellana, en que se explica el verdadero
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refranes, y otras cosas convenientes al uso de la lengua [...]. Compuesto por la Real Academia
Espafiola. Tomo tercero. Que contiene las letras D.E.F. Madrid: Imprenta de la Real Academia
Espafiola por la viuda de Francisco del Hierro. https://apps2.rae.es/DA.html, ultima accesare la 12
noiembrie 2022.

CORDE - Real Academia Espafiola. Banco de datos (CORDE) [en linea]. Corpus diacrénico del espafiol.
https://corpus.rae.es/cordenet.html, ultima accesare la 10 noiembrie 2022.

DRAES3 - Real Academia Espafiola. 1791. Diccionario de la lengua castellana compuesto por la Real
Academia Espafiola, reducido a un tomo para su mas facil uso. Tercera edicion, en la qual se han
colocado en los lugares correspondientes todas las voces de los suplementos, que se pusieron al fin de
las ediciones de los afios de 1780 y 1783, y se han intercalado en las letras D.E. y F. nuevos articulos,
de los quales se dara un suplemento separado. Madrid: Viuda de Joaquin Ibarra.

NTLLE - Real Academia Espafiola. Banco de datos (NTLLE) [en linea]. Nuevo Tesoro Lexicografico de
la Lengua Espafiola. https://apps.rae.es/ntlle/SrvIitGUILoginNtlle, ultima accesare la 12 noiembrie
2022.

OED — Oxford English Dictionary. OED Online. Oxford University Press. https://www.oed.com/, ultima
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