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Abstract

This article analyses the image of the fay (korrigan) in the work of J.R.R. Tolkien,
as opposed to how it originally appears in Breton folklore. The texts under scrutiny
(The Corrigan I, The Corrigan 11, The Lay of Aotrou and Itroun) represent three poems
adapted from stories collected by Hersart de la Villemarqué’s in the French region
of Brittany. Our study will focus on the way these poems combine Tolkien’s pagan
and Christian sensibilities, as well as on how the conflict between these two religious
systems is constructed through the figure of the korrigan. In the end, we will investigate
how the image of the fay manifests itself in Galadriel, a hybrid Christiano-pagan
character from The Lord of the Rings, and how this example highlights the importance
of folklore as a main source of inspiration for fantasy literature, which always recovers
it through a Christian filter.

Keywords: fantasy, Breton folklore, Celtic mythology, paganism, Christianity, korrigan,
fay, Virgin Mary.

Rezumat

Acest articol analizeazd imaginea zanei (korrigan) din opera lui J.R.R. Tolkien,
in comparatie cu modul in care aceasta apare in folclorul breton. Textele investigate
(The Corrigan I, The Corrigan II, The Lay of Aotrou and Itroun) reprezinta trei poeme
adaptate dupa povesti culese de Hersart de la Villemarqué in regiunea Bretania din
Franta. Studiul nostru se va concentra asupra modului in care aceste poeme Tmbina
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este construit conflictul dintre aceste doud sisteme religioase prin intermediul figurii
lui korrigan. La final, vom investiga cum se manifestd imaginea zanei in Galadriel, un
personaj hibrid crestino-pagan din Stapdnul inelelor, si cum acest exemplu evidentiaza
importanta folclorului ca o sursa de inspiratie principald pentru literatura fantasy, care
il recupereaza mereu printr-un filtru crestin.

Cuvinte-cheie: fantasy, folclor breton, mitologie celtica, paganism, crestinism, korrigan,
zana, Fecioara Maria.

Culegerile de naratiuni folclorice din secolul al XIX-lea au o dubla valenta in
ceea ce priveste valorificarea folclorului in literatura. Pe de o parte, aceste antologii
au rolul de a consemna diferite povesti populare specifice unor identitati locale,
regionale, etnice, nationale etc. Lucrarea de fatd nu isi propune sd discute in ce
masurd aceste povestiri sunt ,,autentice” si in ce masura ele sunt ,liricizate” sau
»cosmetizate” de catre culegatori, dar contributiile folcloristilor in cadrul naratiunilor
sunt fara Indoiald substantiale si modifica Intr-o masurd mai mare sau mai mica
textele originale marcate de oralitate. Pe de alta parte, culegerile de folclor din
secolul al XIX-lea au avut rolul de a-1 familiariza pe multi scriitori cu universul creat
de gandirea populara, constituind adesea singura cale de acces a unui autor catre
o0 asemenea cultura orala. Insi gandirea populari este ea insasi una sincretica, fiind
marcatd de o viziune precrestind asupra lumii peste care se suprapun valori etice si
religioase specifice crestinismului. Plecand de la ipoteza hibriditatii personajelor
folclorice rezultate din acest sincretism, lucrarea de fata isi propune sd cerceteze
modalitatile prin care asemenea figuri sunt extrase din culegerile de folclor si apoi
adaptate intentiilor artistice ale autorilor de literatura fantasy, reflectand totodata
propriile lor atitudini fata de supranaturalul folcloric in raport cu teologia crestina.
In acest sens, cazul lui J.R.R. Tolkien este simultan distinctiv si reprezentativ pentru
relatia intre paganism si crestinism specificd genului fantasy.

Literatura fantasy, teoretizata si legitimata in mare masurd atit prin textele
literare cat si prin cele savante scrise de Tolkien, este unul dintre mediile cele
mai propice pentru preluarea si reinterpretarea unor teme, figuri sau simboluri
din sfera mitologiei si a folclorului. Investigatia noastrd se va concentra asupra
modului in care Tolkien, Intr-un interval relativ scurt din viata sa (intre sfarsitul
anilor 1920 si inceputul anilor 1930), cand devine pasionat de mitologia bretona,
preia un personaj cu rddacini populare, korrigan, in jurul caruia construieste cateva
poeme de inspiratie folclorica. Analiza noastrd va pleca de la cateva sinteze despre
folclorul celtic (Keightley 1978, MacKillop 1998, Monaghan 2004), care se opresc
st asupra fiintei korrigan, pentru a schita un portret al acesteia, cu scopul de a-1
compara ulterior cu adaptarile sale din poemele lui Tolkien. De asemenea, din punct
de vedere metodologic, vom porni de la o lectura atenta a textelor pentru a analiza
imaginea hibridad a acestei figuri folclorice, sprijinindu-ne demonstratia pe ideile
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altor critici care au interpretat aceste poeme (Kocher 1972, Chance 2001, Larsen
2014) si pe notele si observatiile foarte valoroase ale lui Verlyn Flieger, editoarea
volumului 1n care au fost publicate poemele (Tolkien 2019).

In folclorul din Bretania, korrigan (sau corrigan) apar sub forma unor
fiinte feminine diminutive care traiesc adesea in jurul unor izvoare sau grote
din padure si care doresc sa ii ademeneasca pe barbati cu scopul de a avea
relatii sexuale cu acestia (Monaghan 2004, p. 275; MacKillop 1998, p. 256).
Din punct de vedere etimologic, termenul deriva din limba bretond de la korr
(mic, pitic), la care se adaugd sufixul diminutival -ik si particula gan care
desemneaza un spirit (Villemarqué 1883, p. LI; MacKillop 1998, p. 256).
Ele sunt adesea asociate cu Gallicenae, preotese-fecioare ale unui zeu galic,
noud la numar, despre care Pomponius Mela relateazd cd ar avea puteri
supranaturale precum dirijarea magica a vanturilor si a marilor, metamorfoza in
animale, vindecarea unor rani sau boli incurabile si divinatia (Keightley 1978,
p- 420). Doua categorii diferite de fiinte magice sunt denumite korrigan, desi,
conform lui Monaghan (2004, p. 275), cateodata acest termen se extinde pentru
a desemna intreaga rasa de fapturi supranaturale din folclorul breton. Pe de
o parte, piticii (korr/korred) sunt niste tricksteri care joacd farse oamenilor
si carora le face placere sd danseze in cerc si sd cante in jurul unor altare
pre-celtice (/bidem). Pe de alta parte, zanele (korrig/korrigan), la care ne
vom referi cu precddere in analiza textelor lui Tolkien, au preluat puterile pe
care Pomponius Mela le atribuie preoteselor galice. Ele sunt remarcabile prin
frumusetea lor in timpul noptii, avand un par lung si blond pe care il piaptdna
temeinic, ochi patrunzatori, un zambet seducator, si fiind imbracate in robe
lungi si albe (MacKillop 1998, p. 256; Keightley 1978, p. 431). Insi, in timpul
zilei, ochii lor devin rosii, parul lor albeste, iar fata lor se zbarceste (Keightley
1978, p. 431). De asemenea, respiratia acestor fapturi are adesea un efect
mortal asupra oamenilor (/bidem, p. 432).

Conform lui Keightley (/bidem, p. 432), korrigan, precum alte creaturi
supranaturale din folclor, furd copiii oamenilor si ii inlocuiesc cu changelings
apartinand rasei lor. Copiii umani trebuie apdrati prin punerea unui rozariu sau a unui
scapular in jurul gatului lor, ceea ce semnifica plasarea lor sub protectia Fecioarei
Maria. De aceea, ura acestor fiinte fata de Maica Domnului este foarte puternica, iar
ostilitatea fatd de clerul cast reprezinta o alta caracteristica specifica lor. Atitudinea
lor poate fi explicata, tot potrivit lui Keightley (/bidem), printr-o legenda conform
careia korrigan ar fi fost printese care au refuzat sd se converteasca la crestinism si
de aceea au fost blestemate de Dumnezeu.

Sursa principala a poemelor lui Tolkien despre Corrigan o reprezinta culegerea
lui Hersart de la Villemarque, Barzaz Breiz, in care acesta aduna legende celtice
si cantece folclorice din Bretania. Folcloristul prezintd aceste texte atat in limba
franceza, cat si in versiunea lor originald in limba bretond. Tolkien a preluat si
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adaptat doud povesti din antologie pentru a compune propriile sale poeme despre
aceste fiinte supranaturale adesea ostile omului.

Primul dintre ele, The Corrigan I, pleaca de la scenariul narativ al copilului
schimbat cu un changeling relatat de folclorist In L’enfant supposé (,,Ar bugel
Laec’hiet” in bretond), pe care Villemarque (1883, p. 31) il asociaza zonei
Cornouaille din Bretania. Schema narativa este simpla: fiul unei femei numita Maria
este luat de catre korrigan (in aceasta poveste este vorba mai degraba de pitici, nu
de zane) si inlocuit cu un pitic hidos care se preface cd este fiul ei, mimand mutenia.
Mama se roaga Fecioarei Maria, care ii spune sd pregateasca o masa pentru zece
muncitori intr-o coaja de ou, iar, cand piticul va vorbi, sa-1 biciuiasca. Vazand acest
lucru, piticul o intreabd pe mama ce face, iar, dupa ce ea ii explica, acesta exclama:
»~Am vazut oul Tnainte sd vad gaina albd; am vazut ghinda inainte de a vedea
copacul. Am vazut ghinda si am vazut toiagul; am vazut stejarul in padurile din
cealalta Bretanie i nu am vazut niciodatd asa ceva.” (,,J’ai vu I’ceuf avant de voir
la poule blanche; j’ai vu le gland avant de voir I’arbre. J’ai vu le gland et j’ai vu la
gaule; j’ai vu le chéne dans les bois de 1’autre Bretagne, et n’ai jamais vu pareille
chose.”) (Ibidem, pp. 32-33, tr.n.). Din moment ce s-a dat singur de gol, mama il
biciuieste pe pitic pand cand acesta recunoaste cd fiul ei a fost dus de korrigan in
tara lor pentru a fi numit rege. Piticul pleacd, iar cand mama se intoarce acasa isi
gaseste fiul proaspat trezit care ii spune ca a dormit multa vreme.

Tolkien (2019, p. 38) pastreaza paralela onomasticd intre Fecioara Maria si
mama copilului, insd accentueazd conflictul intre crestinism si religiozitatea
folcloricd incad de la inceputul poemului sau, prin vocea Maicii Domnului: ,,Mario
de pe pamant, de ce te tangui?” (,,Mary on earth, why dost thou weep?”) (Ibidem,
p. 33, tr.n.). Invocand dragostea pe care Fecioara Maria o simte pentru Fiul sdu,
mama starneste mila ei si este sfatuitd sa caute un pustnic care 1i va spune cum sa-si
recupereze fiul. In continuare, povestea o urmeaza pe cea culeasi de Villemarqué,
insa cu cateva diferente semnificative. Pustnicul nu ii spune mamei sa-l biciuiasca
pe pitic dupa ce acesta va dezvalui ca nu el este copilul real, ci 11 spune sa mimeze
ca il va lovi cu o sabie avand manerul in forma de cruce. Sabia este un simbol
crestin detestat de corrigan si, fiind faurita din fier, este utila pentru a izgoni aceste
fiinte (Ibidem, p. 39). De asemenea, piticul numeste regatul din care vine ,,Brezail”,
un nume asociat cu lumea de dincolo in mitologia celtica, proiectata adesea sub
forma unei insule fantastice in vest (/bidem, p. 40). Poate cel mai important este
faptul ca Tolkien (/bidem, p. 44) rastoarna ierarhia din textul original: nu copilul
este cel care devine rege in lumea piticilor, ci piticul care il inlocuieste este de fapt
print, iar el mentioneaza acest lucru cand mama este pe cale de a-1 lovi cu sabia:
,Dar tu ai ucide pe cel care este/ Print pe tdramul nostru.” (,,But thou wouldst slay
one who did stand/ A prince in our land.”) (Ibidem, p. 37, trn.). In ciuda acestor
modificéri, primul dintre poemele lui Tolkien este cel mai apropiat de textul lui
Villemarqué, diferentiindu-se de acesta mai degraba poetic si stilistic decat narativ
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sau tematic. Personajul corrigan din acest poem se apropie mai degraba de korred,
piticul folcloric, decat de zana seducdtoare care va apdrea In urmadtoarele texte.
Al doilea poem, purtand din nou un titlu generic, The Corrigan II, are ca sursa
principala o alta povestire din antologie, Le Seigneur Nann et la Fée (in bretona:
,»Aotrou Nann Hag ar Gorrigan™), de data aceasta din regiunea Léon din Bretania,
cu alte obiceiuri fata de Cornouaille (Ibidem, p. 45). In acest caz, structura narativa
este mai complexd: Unui cuplu nobil 1 se nasc doi copii, un baiat si o fatd. Domnul,
vrand sa-si rasplateasca sotia, se oferd sa-i faca rost de orice fel de mancare si-ar
dori. Doamna ii spune ca i-ar fi pofta de carne de cdprioara, insd nu-si doreste ca
sotul ei sa plece in padure. Acesta pleaca totusi la vandtoare pe un cal negru si la un
moment dat zareste o caprioara alba pe care o urmareste pana la un izvor. Acesta
se afld langa pestera unei corrigan care isi piaptdnd parul cu un pieptene de aur.
Domnul isi lasd calul sa bea apa, iar corrigan, furioasa cd apa i-a fost tulburata,
ii da un ultimatum: ori se va casdtori cu ea, ori va trai in boald inca patru ani,
ori va muri peste trei zile. Domnul refuza sa se insoare cu corrigan deoarece este
deja casatorit si 1i spune cu convingere cd va muri numai atunci cand va decide
Dumnezeu ca i-a sosit ceasul. Povestea trece brusc la o scena in care domnul se
afla pe patul de moarte si, stiind ca va muri peste trei zile, o roagd pe mama sa sa
nu-i dezvaluie sotiei soarta lui. Dupa trei zile, doamna o intreaba pe mama soacra
de ce bat clopotele si de ce preotii se afld intr-o procesiune pe stradd. Aceasta nu
vrea sa-1 dezvaluie moartea sotului, spunandu-i cd a murit un barbat strdin care se
adapostise la castel si ca domnul se va intoarce curand din oras. Doamna Intreaba
ce ar trebui sa poarte la bisericd, iar mama soacra 1i spune ca noua moda este ca
femeile si poarte negru la slujba. Insd, cand trece prin cimitirul bisericii, doamna
vede mormantul sotului sdu si soacra nu-i mai poate ascunde adevarul. Auzind de
soarta barbatului siau, doamna cade in genunchi si moare pe loc. In timpul noptii
este asezatd aldturi de sotul ei, iar in dimineata urmatoare lumea observa cd din
mormant au crescut doi stejari. Pe ramurile acestora se afla doi porumbei albi care
cantd, iar apoi zboara spre cer.

In cazul acestei povestiri, avem de a face cu o corrigan propriu-zisi care
apare in mediul ei caracteristic, o grota din preajma unei ape curgatoare intr-o
padure. Aceste spatii sunt numite grotte aux fées in franceza sau feunteun ar
corrigan in bretona (Villemarqué 1883, p. 29; Monaghan 2004, p. 275), padurea
fiind adesea un loc prin care personajele pot intra in lumea de dincolo fara
sd-si dea seama (Tolkien 2019, p. 53). Din nou, Tolkien preia relativ fidel
textul consemnat de Villemarqué, insi adaugi doua elemente importante. In
primul rand, domnul o gaseste pe Corrigan cantand, insa cantecul ei nu este
unul placut, ci unul care produce groaza in ascultator: ,,I-a auzit vocea si era de
gheatd;/ Cuvintele-i veneau din lumea straveche,/ Cand niciun om nu umbla pe
pamant,/ lar luna si muntele erau tineri.” (,,He heard her voice and it was cold;/
Her words were of the world of old,/ When walked no men upon the mould,/
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And young was moon and mountain.”) (/bidem, p. 50, tr.n.). Cantecul
functioneazd ca un blestem (o posibild reinterpretare a respiratiei mortale
a unei corrigan), din moment ce domnul il aude cand se imbolnaveste,
asociindu-l cu otrava care ii va cauza moartea. De asemenea, izvorul pagan
al zanei este construit in antitezd cu apele baptismale din religia crestina,
»apele albe ale crestinatatii” (,,the white waters of Christendom™) (/bidem,
tr.n.). Astfel, fidelitatea fata de sotie este asociatd cu cea fatd de Dumnezeu
si crestinism. Dar cea mai importantd schimbare efectuatd de Tolkien
o reprezinta finalul poemului. In timp ce textul lui Villemarqué se sfarseste
cu speranta unei renasteri simbolice, stejarul fiind un simbol tipic pentru
renastere in gandirea precrestind (/bidem, p. 55), finalul pe care il prefera
autorul este unul mai ambiguu, intr-o anumitd masura chiar fatalist: taramul
locuit de oameni este acoperit de intunecime, iar din padurea Broceliande
(spatiu predilect pentru intalniri supranaturale, mai ales in ciclul legendelor
arthuriene) se aude cantecul zanei, in antiteza fata de litania de inmormantare
intonatd de preoti. S-ar parea ca fortele supranaturale ale padurii precrestine,
sub forma vocii ubicue a zanei, au invins, cel putin temporar, lumea castelului
crestin al oamenilor.

Povestirea lui Villermarqué despre Domnul Nann, aldturi de prelucrarea acesteia
in cadrul poemului The Corrigan II, reprezinta punctele de plecare pentru cel mai
elaborat text literar al lui Tolkien pe aceastd tema, atat la nivel narativ cat si la nivel
stilistic, The Lay of Aotrou and Itroun. Termenul de /ai se refera la un gen literar
popular in Franta secolelor XII-XIII, cel mai cunoscut autor de /ais fiind Marie de
France. De reguld, acestea sunt poeme in versuri rimate care se concentreaza asupra
unui eveniment sau obiect supranatural (/bidem, p. 64).

De aceasta data, Tolkien modificd substantial materialul original: Aotrou
(cuvantul breton pentru ,,domn”) este un lord fara copiii, deci si fara un mostenitor
la tron. Disperat si imaginandu-si cum strdinii vor ajunge sd domneasca in castelul
sau, pleaca in padure sa ceara ajutor de la Corrigan. Ajungand la barlogul acesteia,
Aotrou nu trebuie sd-i spuna nimic pentru ca ea stie deja ce doreste acesta. Razand,
intrd in pestera si se intoarce cu o sticluta ce contine o potiune de dragoste. Aotrou
doreste sd o rasplateasca pe loc, insd ea amana plata pe mai tarziu, nespecificand
cum se va concretiza aceasta. Aotrou ii spune sotiei sale, Itroun (,,doamnd” in
bretond), cd vrea sa tind un ospdt in cinstea iubirii sale pentru ea. La acest festin,
el toarna Intr-o cupad cu vin potiunea primitd de la Corrigan, iar dupa ce bea din ea
ii oferd si sotiei sale cupa, pe care aceasta o accepta cu bucurie. Ulterior, Itroun
ramane Insarcinata si naste un baiat si o fata.

Poemul continud intr-un mod asemanator cu povestea din antologia Barzaz-
Breiz. Itroun spune ca 1si doreste sd bea apa limpede si rece din padure si sa
manance carne de caprioard. Aotrou pleacd, urmareste o caprioara alba, si ajunge
la un izvor unde se apleacd pentru a bea apd. O zdreste pe Corrigan, insd se preface

101




1\ LIMBA, LITERATURA, FOLCLOR
_ [EZE  1ANUARIE-TUNIE

ca nu o cunoaste. Ea 1l intreabd daca s-a intors sd-i intoarca favoarea, dar el refuza.
Corrigan 1i spune ca trebuie sd se insoare cu ea macar pentru cd a baut din apa
izvorului sdu. El nu accepta, fiindca i este fidel sotiei sale, iar zana il ameninta ca
va muri peste trei zile. Ajuns la portile castelului, Aotrou il roaga pe majordomul
sdu sa-1 pregateasca patul pentru ca simte cum incepe sa aiba febra. Halucinand,
o vede pe Corrigan, acum o femeie batrana si uratd, pieptanandu-si parul gri si
tinand In mana o sticlutd cu apa din izvorul sdu, In timp ce i1 spune sd se Intoarca
si sd-1 aduca plata. Oamenii din jurul sdu nu mai inteleg ce murmura domnul, insa
nu o anuntd pe Itroun. Dupd moartea sa, supusii 1i ascund doamnei soarta sotului
sau. Totusi, ea ajunge sda nu mai poatd dormi bine din cauza unei febre. Intrand in
biserica, observa un catafalc cu blazonul lui Aotrou si 1si dd seama ce s-a Intamplat.
Slujitorii 0 aduc In camera ei si 0 pun in pat, insd ea nu se mai trezeste din somn si
este inmormantata aldturi de sotul sdu. Poemul se sfarseste cu o rugaciune, finalul
tipic al unui /ai breton care joacd adesea rolul unei concluzii in literatura medievala
(Kocher 1972, p. 176), sintetizand morala religioasd a povestii: speranta si
credinta Tn Dumnezeu sunt singurele modalitati de aparare impotriva disperarii si
a povetelor nocive care pot apdrea in mintea umand in momente de deznadejde:
,2Dumnezeu sd ne pazeasca pe toti in nadejde si rugiciune/ de sfaturile rele si de
disperare,/ langd apele binecuvantate ale crestinatatii/ sa saldsluim, pana cand in
sfarsit vom ajunge/ la bucuria raiului unde este regina/ Maria, fecioara purd si
curatd.” (,,God keep us all in hope and prayer/ from evil rede and from despair,/
by waters blest of Christendom/ to dwell, until at last we come/ to joy of Heaven
where is queen/ the maiden Mary pure and clean.”) (Tolkien 2019, p. 21, trn.).
Totusi, in mod asemanator cu poemul precedent, ce raimane in mintea cititorului
este mai degraba rasul malefic al zanei care se bucura de soarta tragica a lui
Aotrou si Itroun (/bidem, p. 26.), ostilitatea sa fata de oameni fiind antiteza iubirii
Fecioarei Maria pentru umanitate.

Tolkien transforma aventurile supranaturale specifice unui /ai intr-o poveste
tragica despre ispitd si cadere (Kocher 1972, p. 168), din moment ce, in viziunea
sa, toate povestile sunt pand la urma despre o cadere (Tolkien 2013, p. 18).
Prin cautarea ajutorului din partea lui Corrigan, Aotrou se impreuneaza la nivel
simbolic cu aceastd creatura care poate simboliza un alter ego monstruos al
personajului, construit in jurul mandriei familiale si dorintei obsesive de a avea
urmasi (Chance 2001, p. 122). Imaginea altor nobili si blazoane care ar pune
stdpanire pe castelul sdu este cea care 11 Intunecd mintea si il face sa-si piarda
speranta si sd caute solutia cea mai disperatd. lar pierderea sperantei Inseamna
renuntarea la una dintre cele trei virtuti teologice cardinale, ceea ce inseamna
ca si celelalte doua, credinta si dragostea, ajung sa fie in pericol (Kocher 1972,
p- 169). Aotrou este pedepsit pentru ca raimane obsedat de nemurirea neamului
sdu 1n loc de a fi preocupat de cautarea vesniciei la nivel spiritual, cale deschisa
de catre lisus Hristos (Chance 2001, p. 125).

102




LIMBA, LITERATURA, FOLCLOR \Y
IANUARIEIUNIE  [EE

In cadrul primei sale aparitii, Corrigan este prezentati ca o vrijitoare, ceea ce
inseamnd ca orice ajutor oferit de aceasta reprezinta o cale nenaturala de a rezolva
problema lui Aotrou. Pacatul fundamental al lordului este cd el creeaza fortat viata
acolo unde Dumnezeu a decis, cel putin momentan, ca ea nu ar trebui sa fie (Larsen
2014, p. 314). In plus, el o si insald pe Itroun deoarece pretinde ci ea a ramas
insdrcinatd in mod natural (Chance 2001, p. 122). Aceasta nu doreste ca sotul
el sd plece in padure fiindca are nevoie de el langa ea dupa nastere, Insa Aotrou
este prea preocupat de alinierea la un ideal cavaleresc de vanator iscusit pentru
a reflecta la nevoile psihologice si personale ale doamnei sale (/bidem, p. 123).
Kocher (1972, p. 173) considera ca aceasta obsesie a lui Aotrou poate fi un efect
secundar al potiunii primite de la Corrigan, la fel ca si pofta stranie a lui Itroun
pentru apa limpede si rece si pentru carnea unei caprioare ce nu poate fi gasita
in padurile terestre, sugerand din nou ca Aotrou va ajunge pe taramul celalalt.
Chiar daca lordul este fidel si nu acceptd relatia carnald cu Corrigan, faptul ca
a apelat la ea semnifica deja o infidelitate simbolica fatd de Itroun si una religioasa
fata de Dumnezeu, iar acest lucru nu poate ramane nepedepsit in morala stricta
a poemului. Refuzul de a plati serviciul oferit de zana transforma potiunea de
fertilitate intr-una aducdtoare de moarte si intuneric (Chance 2001, p. 123),
manifestatd in febra care il rapune mai intai pe lord si care cauzeazd nopti fara
odihna si pentru doamna sa. Pe de altd parte, chiar dacd amenintarea cu moartea
facuta de Corrigan se adevereste, Aotrou este salvat de la o moarte spirituald prin
refuzul de a pecetlui tradarea sa fata de Itroun (Kocher 1972, p. 174).

Ultimul vers al poemului este o invocare a Fecioarei Maria, figurd ce
reprezinta antiteza perfecta a lui Corrigan. Ea este cea care a acceptat cu
bucurie mesajul arhanghelului ca il va naste pe Fiul lui Dumnezeu, supunandu-se
complet voii lui Dumnezeu. Calea spre ea este cea a smereniei, insa Aotrou
alege calea méandriei si a interventiei in ordinea naturald stabilitd de providenta.
Drumul spiritualitatii catre Maica Domnului i-ar fi putut fi oferit lordului de
catre Itroun (Chance 2001, p. 124), care nu si-a pierdut speranta, crezand
incd in puterea iubirii sale pentru Aotrou si In minunile pe care le pot aduce
rabdarea, rugaciunea si mai ales nadejdea. Astfel, Tolkien pare sa sugereze ca
Fecioara Maria este unica femeie ,,supranaturald” cu care omul ar trebui sa
interactioneze de-a lungul existentei sale (Larsen 2014, p. 309). In schimb,
Aotrou alege sd urmareascd caprioara alba spre taramul stapanit de Corrigan,
pornind pe calea celor care lasa disperarea sd-1 indeparteze de Dumnezeu si
de credinta 1n ajutorul Sau.

Prin urmare, poemul lui Tolkien se diferentiazd de sursele sale, in care intalnirea
domnului cu Corrigan si soarta sa sunt mai degraba accidentale. El acorda multa
atentie psihologiei lui Aotrou si tranzitiei sale de la lumina si speranta la Intuneric
si deznddejde, transformand povestea folclorica intr-o tragedie despre un om care
alege voit calea rapida si intruziva in locul celei naturale care necesita rabdare,

103




1\ LIMBA, LITERATURA, FOLCLOR
_ [EZE  1ANUARIE-TUNIE

destinul sau fiind un rezultat direct al deciziilor si actiunilor sale pripite (Tolkien
2019, p. 90). Tendinta psihologizanta a autorului are de asemenea rolul de a evidentia
pericolele contactului cu tardmul celdlalt, In special pentru cei lipsiti de vigilenta si
cumpatare (Ibidem, p. 91).

In ultima parte a analizei, vom aborda modul in care Corrigan a influentat un alt
personaj din legendariumul lui Tolkien, Galadriel din neamul elfilor. ,,Doamna din
Loérien”, cum este numitd aceasta, mosteneste atat figura lui Corrigan, cat si cea a
Fecioarei Maria, ceea ce o transforma intr-o prezentd ambigua in ochii unora dintre
personajele din Stapdnul inelelor, cu toate cd cititorul isi dd seama de adevarata
ei naturd. De fapt, cum demonstreaza Stratford Caldecott (2005), imaginea Maicii
Domnului exercitd o influentd puternica nu doar asupra lui Galadriel, ci asupra
intregului univers fictional creat de Tolkien.

In capitolul ,,Oglinda lui Galadriel”, personajul apare intr-o ipostaza care trimite
direct la zanele de tip korrigan. Intr-o noapte din timpul sederii Fratiei Inelului
in padurea Lothlorien (unde timpul pare ca nu curge decét foarte incet, la fel ca
pe taramul celdlalt din mitologia celtica), Frodo Baggins, purtdtorul Inelului, si
Samwise Gamgee o zaresc pe Galadriel care le face semn sa o urmeze. Ea ii aduce
intr-o vale pe unde trece un izvor si unde se afld un havuz de argint pe care aceasta
il umple cu apa dintr-un urcior, de asemenea din argint. Galadriel le spune ca poate
ordona oglinzii ce sd arate In functie de ce doresc ei sd vada, Insd aceasta poate
dezvalui si alte lucruri fara voia lor. Frodo si Sam privesc in apd si vad dezastrul
care va urma dacd vor esua in misiunea lor de a distruge Inelul. Galadriel 1i
avertizeaza Insa ca este periculos sa-si ghideze viata dupa ceea ce le arata oglinda.
Si aici Tolkien subliniazd ambiguitatea magiei: ea poate parea fermecatoare si poate
fi folositoare pentru personajele sale, insa adesea poate fi pervertitd de catre fortele
raului. Doamna din Loérien observa cd hobitii numesc ,,magie” si puterile sale
supranaturale, dar si pe cele ale lui Sauron, Stapanul Intunecat. Ulterior, Galadriel
ii va oferi si ea o sticluta lui Frodo, precum ii da si Corrigan lui Aotrou. Insa, in
comparatie cu potiunea cu efecte nefaste pe termen lung, ,,Jumina lui Edrendil” 11 va
oferi sprijin lui Frodo in momentele cele mai periculoase din calatoria sa. Magia nu
este 1n sine buna sau rea, dar instrumentalizarea sa poate fi spre infaptuirea binelui
sau spre generarea raului.

Insd scena in care natura de corrigan a lui Galadriel se intrezireste cel mai
bine este cea in care Frodo 1i ofera Inelul spre pastrare. Desi ea rezista tentatiei de
a-1 lua, reactia ei initiald la acest test este una stranie si inspdimantatoare pentru
cei doi hobbiti: ,,imi oferi Inelul de bunavoie! In locul Seniorului Intunecimii asezi
o regind. lar eu nu voi fi intunecatd, ci frumoasa si cumplitd, asemenea Diminetii
si Noptii. Frumoasa ca Marea si ca Soarele, si ca Zapada de pe creasta Muntelui.
Inspaimantitoare ca Furtuna si Trasnetul. Mai puternica decat temeliile pimantului.
Toti ma vor iubi si vor dispera!
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Isi indltd mana si din inelul pe care-1 purta tasni o lumina puternici ce o lumina
doar pe ea, lasand restul cufundat in Intuneric. Asa cum statea acum in fata lui
Frodo, parea mai inaltd decat putea mintea sa-si inchipuie, mai frumoasa decat
putea sufletul sa indure, cumplita si divind in acelasi timp. Apoi 1si 1dsa mana
sd cada si pe neasteptate izbucni din nou in ras si, ah!, uite cum se imputinase
dintr-odata: o femeie-elfa zveltd, cu un vesmant alb simplu, cu o voce blanda,
soptita si trista.

— Am trecut de Incercare, spuse ea. Voi alege umilinta, voi pleca spre Apus si voi
ramane Galadriel” (Tolkien 2010, p. 508).

Reactia personajelor (si a cititorului) la aceastd dezlantuire dezvéluie ceea ce
Tolkien (2008, p. 380) numeste ,,frica de zana cea frumoasa” (,.the fear of the
beautiful fay”), in care se Imbind paradoxal raul si frumusetea. Asa cum Corrigan
se transforma dintr-o femeie frumoasa intr-o batrana ingrozitoare, Galadriel
poate trece brusc de la binevoitoarea figura elfica la groaznica rivala a lui Sauron,
metamorfoza ei brusca fiind chiar mai Tnspaimantatoare decat cea prin care trece
Corrigan in cele doud episoade mai indepartate la nivel temporal din poemul lui
Tolkien (Flieger 2017, p. 176). Insa, pana la urmi, prezenta Doamnei din Lorien
ramane una profund benefica, autorul recunoscand ca personajul datoreaza mult
imaginarului marianic specific catolicismului (Larsen 2014, p. 313). Astfel, putem
afirma ca Tolkien realizeaza un tip de interpretatio christiana paradoxal pentru
o figurd folcloricd mereu privitd ca o antagonistd a crestinismului, ceea ce aratd
capacitatea lui de a depasi contradictiile printr-o viziunea integratoare la nivelul
imaginarului sau crestino-pagan.

Asadar, prelucrarea lui Corrigan in imaginarul tolkienian este una progresiva si
etapizata, plecand de la o preluare fidela a figurii folclorice in poemele autorului
si ajungand la o adaptare atat literard, cat si mitico-religioasa, prin imbinarea sa
cu Fecioara Maria, o prezentd in mod traditional ostila zanelor din credintele
precrestine. Autorul prelucreazd de la inceput faptura aceasta din religiozitatea
populara in functie de propriile sale convingeri si credinte, Tolkien (2013, p. 13)
fiind convins ca orice poveste trebuie sd contind adevaruri de naturd morala si
religioasd. De aceea, modul in care isi aproprie acest personaj este in acelasi
timp original si totusi Tn mare masura fidel gandirii populare. Cazul lui Tolkien
evidentiaza ca folclorul reprezintd o sursd nepretuitd de inspiratie pentru scriitorii
care vor sd-si construiasca propriile lor universuri secundare, cu scopul de
a revrdji lumea prin intoarcerea la o gandire simbolica si magica esentiala pentru
societatile arhaice, dar de care omul modern s-a instrdinat, o realitate pe care
autorul doreste sa o rectifice prin creatia sa literara.

In incheiere, dorim si evidentiem inca o dati faptul ci sincretismul specific
gandirii populare este preluat si adesea Tmbogatit de literatura fantasy. Aceasta
se foloseste In egald masura de cele doud surse principale ale supranaturalului in
literatura europeand, imaginarul folcloric si imaginarul crestin, care, desi in general
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aflate intr-o relatie tensionatd, reusesc sd coexiste si sd se potenteze reciproc in
cadrul genului fantasy. Consideram ca acest fapt dezvaluie caracterul hibrid al
identitatii culturale si religioase europene, care ramane semnificativ si fascinant
inclusiv pentru productiile literare moderne.
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