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El caganer del nostre pessebre és un personatge acid o groller? Es una befa a la religiositat? O és un
relicte vivent d'una sacralitat arcaica i perduda? En Jordi Bilbeny ens ofereix uns apunts d'un estudi
més vast que esta escrivint sobre un dels personatges de més resso de la cultura popular catalana

Fa temps que explico que hi ha fortes relacions entre les figures del nostre pessebre i el passat religios i mitologic
precristia. Ho podeu resseguir tant a l'article «Arrels precristianes del pessebre de Nadal»[1], com a la conferéncia
pronunciada aquest passat 12 de desembre, al restaurant I'Era d'Arenys de Munt, amb el titol «El Pessebre de Nadal:
historia i mite», on, entre d'altres temes, hi posava de relleu les grans similituds entre els lararis romans i els pessebres
catalans moderns i els vindicava com un dels seus antecedents arcaics[2].

Figures de divinitats romanes al larari
de la «Casa delle Pareti Rosse», a Pompeia
(google.es)

Pel que fa ara a les nostres representacions, hom ha remarcat que «de totes les figures pessebristes, la més singular i
popular és la del caganer»[3]. Per I'Amades, «aquesta figura era obligada en els pessebres vuitcentistes»[4], la qual
cosa ens deixa entrellucar la seva transcendéncia ja en temps passats, que podria ser molt més gran si no fos que, com
ens avisa aquest mateix etnograf, «atesa la grolleria del tema, els tractadistes sens dubte han tingut interés a eludir-
lo»[5]. El prejudici I'na copsat també perfectament I'Alberto Cardin, que ens comenta: «Es curios que el "caganer”, la
figura més simpatica i divertida del pessebre catala pels habitants del Principat, i la que més estranyesa causa als
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forans (fins al punt de considerar-la un veritable emblema de I'esperit catala), resulti, des del punt de vista del
"pessebrisme" oficial i el folklorisme classic, una figura quasi clandestina, a la qual ni s'esmenta ni es representa»[6].
Una obliteraci6é que no pot ser involuntaria, ans ha de ser el resultat d'un menyspreu conscient i poderés. Sabem que al
1933 en Josep Maria Puig, al seu llibre sobre La construccié dels pessebres, en una clara al-lusio al caganer, encara
recomanava que «sobretot, no posem mai en nostres pessebres aquelles figurotes que el mal gust ha estés
dissortadament pel mercat, de posicions indecoroses, i que tota persona de bons sentiments i de mitjana educaci6 ha
de rebutjar»[7]. I, com ens recorden En Jordi Arruga i En Josep Mafia, «tant el 1863, la Unidn de Pesebristas, com el
1921, I'Associacio de Pessebristes de Barcelona, declaraven a les bases de convocatoria del seus concursos anuals
gue quedarien exclosos de concurs aquells pessebres en qué hi hagués el caganer»[8]. | 'Andrés Antebi i I'Adria Pujol
també ens revelen com la mateixa «espiral purificadora ha arribat a limits insospitats, com la prohibicié de la figura del
caganer al pessebre municipal durant el Nadal del 2005»[9]. Per tant, la persecuci6 d'aquesta figureta va ser un fet viu,
coent i perseverant, mantingut al llarg del temps amb tota mena de suggeriments i consells, perd també d'interdiccions
de tota mena. Cosa que ens ajuda a copsar per qué quasi no hi ha informacid d'aquest personatge tan valués i
significatiu del nostre Nadal i que, tal vegada, potser darrera de la persecucid, i activant-la, hi havia quelcom més
pregon que una simple visi6 estética.

D'entrada, doncs, sobta que quelcom relacionat amb la merda pugui tenir cabuda dintre d'una representacié que pretén
reivindicar la puresa del Nadal i del naixement de Crist. Llevat que tingui un altre sentit. En Joan Soler i Amigo, fent un
pas endavant, hi veu una «expressio vulgaritzada ?com el tio, també caganer? de la fertilitzaci6 de la terra»[10]. Cosa
gens desencaminada, perd que caldria polir amb més detalls, sobretot de context religiés, perque, precisament, «el
caganer», tot i aparéixer en d'altres ambits socials, pren tot el seu sentit dins una manifestacio religiosa com és el
pessebre de Nadal. Per aixd em sembla molt encertat el parer d'En Cardin, que creu que aquesta figura, més que
representar «una espécie d'ambigua i temorenca profanacié de la sacra sccena», vindria a ser «una mena de "survival",
una resta larvada d'antics cultes a la fertilitat»[11].

Si hi aprofundim una mica més, tot seguit ens adonarem que «els excrements simbolitzen un poder biologic sagrat»[12],
per la qual cosa les figures i elements iconografics de caire escatologic es troben a les més diverses cultures i
mitologies. Tal com han indicat I'Arruga i En Mafia, al seu preciosissim llibre El Caganer, «entre els personatges més
antics d'aquesta iconografia hi ha unes estatues egipcies de bronze que reprodueixen divinitats, les quals s6n
possiblement caganers o petaners»[13]. Conformement, En John Bourke, al seu imponderable estudi Escatologia i
civilizacion, ens innova que els romans i els egipcis ja «crearen algunes divinitats dels excrements que tenien la funcio
de protegir les latrines i als qui les sovintejavenx»[14].

El Déu Pet egipci, de perfil i de cara, flanquejant Bes, segons el Recueil d'Antiquités Egyptiennes,
Etrusques, Grecques, Romaines et Gauloises, del Comte de Caylus, editat a Paris al 1764, Tom Sise,
planxa IX

Assegura que «el Pet era una divinitat dels antics egipcis, la personificacié d'una funcié natural, i era representat com un
nen arrupit que semblava que feia un esforg»[15], que tenia la seva propia representacio en una figuereta de
terracota[16], la qual s'assembla moltissim (per aixo «d'arrupida» i que «feia un esfor¢») a la figura del nostre caganer.
Per ell, és més que evident que la investigacio sobre les divinitats arcaiques relacionades amb els fems i I'orina «no es
pot adscriure a meres consideracions d'ordre higienic»[17], ja que son prou estudiades «les raons religioses i mitiques
gue poden haver empés les comunitats primitives a ruixar-se amb les dejeccions divines, aixi com a amagar-les o
conservar-les en receptacles adequats»[18]. De conformitat amb En Bourke, «sabent I'existéncia de coprodivinitats [és a
dir, de divinitats dels excrements] entre els romans, els egipcis, els jueus i els moabites, no sense rad podem insistir
gue cal cenyir-se estrictament al text i afirmar que ?alla on es parla d'ofrenes d'excrements i s'indica una divinitat com a
coprofaga? aix0 significa exactament el que s'ha dit li i no s'ha de distorsionar ?amb I'excusa del simbolisme? alterant
els fets i les afirmacions»[19]. | rubrica que «la utilitzacié d'excrements humans en el cerimonial religids era comu a tota
la humanitat»[20]. Fins que va arribar el cristianisme. | llavors, els fets que repugnaven la nova religi6 dominant es van
integrar i es van representar ara «de forma burlesca»[21]. Que és com dir que si trobem dins de I'espai sagrat del
cristianisme alguns actes, gestos, simbols o figures de marcat to burlesc (estrafolari o repugnant, també si voleu) es
podria considerar una supervivencia d'una religié precristiana. Jo crec que el caganer, amb totes les distancies que
calguin ?mig indecent, entre desafiant i burlesc?, s'ha d'emmarcar dins aquest mateix context com un relicte vivent d'un
espai religios esborrat pel catolicisme.

D'una tenor semblant, En José Bermejo assegura que «els excrements de tota mena, d'origen animal i huma, foren
utilitzats sistematicament com a remeis medicinals pels pobles de I'Antiguitat Classica»[22]. Ara bé: puix que En Bourke
també reconeix que «no és possible delimitar la linia exacta de demarcacié entre medicina i magia»[23], i que, segons
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En Ramoén Teja «la diferéncia i els limits entre religid i magia sén subjectius»[24], és evident que les propietats
mediques o magiques dels excrements havien de tenir ensems un fort component religios i sagrat. En Bermejo insisteix
a deixar clar que ell creu que la utilitzacié d'excrements humans en cerimonies religioses no venia motivat per cap mena
de condicio geografica, ramadera o pagesa dels seus celebrants, «sin6 perque llur mentalitat atribui a aquests
productes un reguitzell de propietats curatives, que, efectivament, no posseeixen»[25]. |, després d'estudiar la
divinitzacio d'algunes parts del cos huma relacionades amb els excrements i els orins, En Bourke acaba subratllant que
adhuc el Manneken de Brussel-les «pot ser que sigui la supervivencia d'alguna divinitat local oblidada des de fa temps,
gue serveix encara per a fins politics» i que «podria constituir la prova de la difusié d'un culte fal-lic arreu de
Flandes»[26]. La connexi6, doncs, entre els fems i les divinitats es perden en l'origen dels temps, i «a Polinésia, els
somoans inscriuen la relacié entre I'nome i déu dins el llenguatge, donant a cada petit subjecte el nom d'una divinitat de
la merdax»[27], car, segons ell, «<la merda mai no ha deixat de ser una part de Déux»[28]. |, entre els bambara de Mali, un
cop els excrements humans han estat cremats, «se'n llencen les cendres al Niger com a ofrena al déu Faro,
organitzador del mén»[29], i alhora déu de la fertilitat[30]. De la mateixa manera, els bambara consideren els
excrements d'aquest déu «com el residu del mon, principi d'on nasqueren tots els éssers vius»[31]. Amb la qual cosa,
tornem a trobar una defecacié vinculada a un fet divi i en relacié6 amb un naixement, mal que sigui el de la humanitat
mateixa.

Segurament també, per idéntiques raons, i com ha posat de relleu En Juan-Eduardo Cirlot, «a les llegendes i contes
apareix la relacié sorprenent de la femta i I'or»[32]. Ara bé, i com ell mateix postil-la, atés que «l'or és la imatge de la
llum solar i, consegiientment, de la intel-ligencia divina»[33], i, entre els bambara, la materialitzacié de I'Esperit de
Déu[34], o, fins i tot, pels cristians, «un dels simbols de Jesus»[35], els fems serien alhora una manifestacio de la
divinitat. | per tal com encara En Cirlot rubrica que «l'or constitueix també I'element essencial del simbolisme del tresor
amagat o dificil de trobar, imatge dels béns espirituals i de la il-luminacié supremax[36], hauriem de poder relacionar els
fems, d'alguna o altra manera, amb un bé espiritual 0 amb alguna mena de revelacio suprema.

Aixi mateix, no hem de perdre de vista que, tal com remarca En Jean Bayet al seu imponderable llibre La religién
romana, dins d'aquesta civilitzacié es poden resseguir residus d'animisme en el fet que alguns animals, arbres, el bosc,
les fonts, certs objectes, algunes malalties i «fins i tot el fem dels camps» tenien el seu propi numen, anomenat
«Stercutus, o Sterculus o Sterculinius»[37]. La dada podria semblar banal si no fos que «en el cas dels déus ja
individualitzats com a tals, el numen apareixia com a una emanacio del seu poder» i «reflecteix, per tant, una concepcié
antropopsiquica dels déus, perd que no n'exclou una representacié antropomarfica»[38]. En consequencia, estirant el fil,
també podriem dir que el numen dels fems es contemplaria com I'emanacié d'alguna divinitat o poder divi poc o gens
evolucionat ?0 totalment menystingut? que havia de tenir o podia haver tingut la seva corresponent imatge plastica. Per
aixo mateix, En Sidney Shrager afirma que «els romans també tingueren déus dels excrements, el primer dels quals fou
el deu-femta de la fertilitat Stercus»[39], que Sant Agusti esmenta, a La Ciutat de Déu, com «el pare de Saturn»[40]. |
gue Macrobi ja identifica amb el mateix Saturn, «ja que fou el primer a afavorir la fertilitat dels camps amb fems»[41].

Llavors, com que les Saturnalies eren dedicades a Saturn, i aquestes festes s'esdevenien del 17 al 23 de desembre[42];
atés que aqui els romans s'intercanviaven regals[43] (els pares, per exemple, regalaven joguines als fills[44]) i
decoraven llurs cases amb flors, espelmes, torxes, ofrenes i figuretes de fang[45], és versemblant pensar que una
d'aquestes figures podria haver representat I'aspecte fecundador i més escatologic de Saturn. Es una mera
especulacio. Es cert. No en tenim cap prova. Perd no vull deixar d'esmentar-la perqué les Saturnalies eren viscudes
com un carnaval, amb tota mena de llicéncies, transgressions i inversio de valors i on, de vegades, com relata Tertulia,
els romans feien un servei a Saturn, «per buidar en ell els excrements del ventre»[46], i perqué, per torna, la figura del
déu era posada als lararis com una auténtica divinitat protectora de la llar[47]. | atés que també els Lars sén comptats
entre els déus de la fertilitat[48], ara no se'm fa gens estrany que I'lsidre Vallés pensés que «la figura del caganer esta
relacionada amb les grans festes i menjades paganes amb qué se celebrava el solstici d'hivern»[49].

No voldria arraconar les Saturnalies sense parlar directament de Saturn, un dels déus més antics de Roma, i
intimament relacionat amb Janus[50]. En Franz Altheim el té per una divinitat etrusca[51]. Ja hem vist que era
considerat el déu de I'agricultura i de la fertilitat, cosa que el podria relacionar, per la seva antiguitat i per la seva
vinculacié amb la natura, perd majorment, perquée «ensenya als homes el conreu de la terra»[52], amb el déu dels antics
bascos Basajaun, que també «representa la natura»[53], «apareix als relats populars com a primer agricultor»[54], com
Saturn a Roma, i el nom del qual, especialment per I'arrel «Jaun» també es pot connectar etimologicament amb Janus.

Aixi, En Pierre Grimal ens advera que a la Filadeélfia de Lidia, al primer dia de I'any, es portava en processo Janus, «que
hom anomena Cronos, és a dir Saturn»[55]. Des d'aquest vessant, la Margaret Murray ens reporta que és «Janicot, un
antic déu basc»[56], el qual vindria a ser «una forma tardana del déu bifacial Janus»[57]. Es a dir, que si el Déu dels
bascos és anomenat Jaun, Jan o Janicot i aquest era tingut pels catolics com el Dimoni i, alhora, podia provenir del vell
déu bifacial Janus, és que Janus i el Dimoni havien de ser també la mateixa divinitat, preservada en dues epoques
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diferents i esmentada en variants d’'un mateix nom. Probablement per aixo, el Dimoni també era representat de tant en
tant amb dues cares[58]. Llavors, com que En Robert Ogilvie innova que, en un principi, «Saturn comenca sent un déu
maligne»[59] i, a més a més, per més conjectures que s'hagin fet a I'entorn del seu nom, hi ha una absoluta «mancanca
d'una etimologia clara»[60], jo voldria posar de manifest una possible connexié entre aquest arcaic déu maléfic dels
aborigens romans dit Saturn i el nostre Satan. De fet, Satan també era un déu de la Natura i un déu del sexualitat.
L"Yves Verbeek I'anomena «Princep del plaer»[61] i «Princep de la luxdria»[62]. | comenta que «Satanas, sigui quina
sigui la forma que revesteixi, apareix sempre com un personatge (o una bestia) poderosament sexual, sota I'aspecte de
la luxdria, el desenfrenament i la pitjor de les perversions»[63]. | no podem obviar que les festes dedicades a Saturn
continguessin també tota mena d'excessos i llicencies sexuals.

Saturn en la forma de Llucifer (mygodpictures.com)

A més a més, el culte al Dimoni se celebrava, com exposen la major part de tractadistes del tema, majoritariament en
dissabte. Per no fer-me ni prolix ni pesat, vull recordar tan sols que, a parer d'En Cels Gomis, «les bruixes de Barcelona
acostumaven a reunir-se el dissabte a la nit en una placeta que abans hi havia al carrer de Sant Ramon del Call»[64].
Llavors, si el culte al Dimoni es realitzava en dissabte i aquest mot en anglés es diu precisament Saturday ?que
significa ni més ni menys que «el dia de Saturn»?, és de congrua i licita deduccié que Saturn i Satan havien de
compartir un passat comu o ser dos aspectes descavalcats d'una mateixa divinitat. De fet, que Saturn i Satan fossin el
mateix nom sota dues formes molt properes, ja ho va indicar En Morgan Kavanagh al seu estudi sobre I'etimologia
d'aquesta divinitat romana[65]. | jo suposo que podem trobar un relicte d'aquesta identificacié en el fet que, entre els
egipcis, hi havia la idea forca estesa que «els jueus adoraven el dimoni Saturn-Tif6»[66] i que, segons En Dynamo Jakk,
en un origen, aquest antic déu «estava clarament connectat amb l'inframon»[67] i tenia evidents concomitancies amb
Pluté i Cérber[68]. I, aixi mateix, per En Cisco Wheeler, «a la practica de la magia cosmica i planetaria, els babilonis
sabien que Saturn representava Satan. Saturn/Satan fou conegut com el déu dels consells amagats, I'amagat, i el déu
dels Misteris»[69]. Es per aquesta rad, doncs, «en dedicacié a Saturn, el Sabbat del dissabte és el dia establert a honor
de Saturn»[70]. |, com era d'esperar, a Egipte, el dia de la festa de Saturn «se celebrava el Solstici d'hivern»[71].
Llavors, com que Mitra té també connexions amb el culte solar[72] i va ser «assimilat al Sol invencible»[73], hom creu
gue «hi ha conseqiientment una relacié propera entre el Pare [Déu-Pare], Mitra i Saturn»[74]. | és ben normal que tant
els seguidors de Saturn com els de Mitra anessin cofats amb una gorra vermella, dita també «gorro frigi»[75], que a
Catalunya s'identifica amb la barretina.

Arribats aqui, cal recordar a més a més, que el Dimoni era adorat al cul, com donen testimoni els innombrables relats
dels inquisidors, entre els quals hi ha el d'En Pierre de Lancre[76], assassi de bruixes dels més abominables de la
historia. Consegiientment, penso que no pot ser casualitat que un dels simbols per excel-léncia del Diable sigui «el cul» i
gue I'tinic personatge que ensenyi el cul al pessebre és Unicament el caganer. Les ponderacions que he exposat fins
aqui, els vincles entre Saturn i el Dimoni, pero, especialment, la relacié del déu roma amb la merda i els excrements ens
podrien indicar que el cul del caganer podria venir a mostrar-nos la relacié velada ?com una clucada d'ull? entre

aguesta inofensiva figureta del pessebre i aquella divinitat arcaica romana, sobretot si podem assumir que el pessebre,
com ja he mirat de demostrar, també seria una representacié de les divinitats precristianes i de I'espiritualitat arcaica, en
un context totalment paga, més o menys connectada amb els lararis romans i ara, com veiem també, amb les
Saturnalies.

El bes anal al 'Compendium Maleficarum’, de fra Francesco Maria Guaccio, Mila 1626, foli 71.

Finalment, sabem que, a Roma, la gorra caracteristica de les Saturnalies era el pileus[77], que sovint pren la forma de
la nostra barretina, i que inundava la ciutat durant la festa[78]. L'Ogilvie ens exposa que «tothom es treia la toga
convencional i en el seu lloc la gent portava vestits de festa (synthesis) i es cofava amb gorros lleugers (pileus)»[79],
considerats «I'emblema de la llibertat»[80]. Amb les quals coses tenim una relacio més que directa entre els lararis (0
antecedents del pessebre), les festes nadalenques, la barretina, la defecacié ?0 un home cagant? i una divinitat.

Representaciéo moderna d'una Saturnalia (novaroma.org)

Pel que fa a d'altres vincles entre la defecacio i alguna forma de religiositat, tenim —tal com ens advera En Pepe
Rodriguez— que al cadirat de la catedral de Ciudad Rodrigo, a Salamanca, hi ha un caganer[81], i un altre amb barretina
i la boca ben oberta és representat, per bé que avui ja forca malmés, en una gargola del portal de Sant lu de la
Catedral de Barcelona[82], fent «lo que no deuria dintre'l sant edifici»[83].
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El caganer de la Catedral de Barcelona, quan encara tenia rostre al segle XIX
(freircorbatasyplancharhuevos.com)

Per I'Arruga i En Mafia, «en diverses esglésies romaniques i gotiques d'arreu de la Peninsula Ibérica existeixen
escultures d'individus que defequenx»[84], evidenciant aixi que ja abans del segle XII hi havia uns lligams fortissims
entre el caganer i un espai sagrat.

Caganer a l'església romanica de Santa Maria (segle XlI).
Uncastillo (elbouilamula.cat)

L'Arruga i En Mafia, per acabar, rubriquen que «el precedent més directe que coneixem del caganer del pessebre és,
sens dubte, és un relleu de marbre del segle XVII i d'autor andonim, anomenat La Virgen y la montafia de Montserrat,
que es troba exposat al Museu de Belles Arts de Valéncia»[85]. |, segons ells, «aquest és el testimoni més reculat en el
temps de qué disposem sobre la preséncia d'un caganer dins un paisatge pertanyent a la iconografia religiosa»[86]. Es
a dir, que la primera aparicié d"el caganer"” a la iconografia religiosa el situa ja a Montserrat, lloc sagrat per excel-lencia,
i en una escultura d'alabastre.

La Mare de Déu de Montserrat. Relleu de marbre d'autor desconegut (esquerra) i detall del caganer (dreta).
Segle XVII (Museu de Belles Arts de Valéncia)

Com més avancem en l'estudi d'aquest tema, més evident sembla que antigament hi havia una relacié entre la
defecacio i la representacio d'una divinitat i entre la defecacié i una forma esfumadissa d'espiritualitat. He anat
desgranant el significat d'aquest vincle al llarg d'aquest petit estudi. |, per més que sembli totalment velat, jo crec que
s'hauria de connectar amb la neteja fecal que produeixen certs entedgens quan s'ingereixen a fi de provocar visions
mistiques. L'antropoleg Josep M. Fericgla explica al seu llibre Els jivaros, cagcadors de somnis, que aixi li esdevingué en
prendre l'aiahuasca entre les indis shuar, poc abans que la seva consciéncia fos alterada. Segons ell, «quan vaig
prendre natema [que és un altre dels noms de l'aiahuasca] a casa de Don Carlos, no em va fer efecte mental perque jo
tenia el cos brut per dintre, i aquesta nit, amb els vomits i les defecacions abundants, s'ha netejat»[87]. | aixi sabem que
passa també entre els pacients o neofits —segons el cas—, que ingereixen la iboga, perquée la planta tant s'utilitza amb
finalitats mediques com xamaniques a fi de tenir consciéncia més enlla del mén fisic. Quan En Vidiadhar Naipaul,
doncs, parla de la seva ingestid, subscriu: «Quan, després de la deguda preparacio6 psicoldgica, el pacient o aspirant
prenia aquesta arrel, li buidava I'estdbmac i li produia al-lucinacions»[88]. | era només llavors quan «podien iniciar un
viatge oniric per reunir-se amb els seus avantpassats a I'altre mén»[89]. En Naipaul insisteix que «l'arrel et portava
darrera el teld, per dir-ho aixi, [i] també et mostrava l'altre costat de la realitat»[90]. El rentatge del ventre, amb defecacio
inclosa, és, per tant, un fet objectivable «antropologicament», dins un ambit sagrat, de la preparacio de la visié
transcendent. Es a dir, que si les iniciacions rituals comengaven amb una neteja interior, que consistia a buidar els
budells de tota impuresa, hom bé podia haver creat, al llarg dels segles, un simbol que ho representés, ja en fos una
divinitat, un numen, una for¢a o una simple figureta humana. De fet, Apuleu ens comenta que els iniciats als divins
misteris conserven «a casa seva alguns simbols de reconeixement dels cultes»[91]. Per tant, atés que sabem que hi
havia «emblemes i records que posseien els iniciats als ritus misterics i que, de vegades, es conservaven als lararis
com a signa et memoracula de la iniciacié»[92], també es podria haver donat que el caganer del pessebre en fos un.

Pero a la transcendéncia també s'hi podia arribar fumant. Al 1954, en el decurs d'unes excavacions arqueologiques a la
Torre dels Encantats, a Arenys de Mar, En Josep Maria Pons i Guri va trobar unes pipes iberiques del segle | abans de
Crist[93], emprades, segons ell, «per fumar herbes aromatiques»[94]. Ell en deia «aromatiques», pero jo crec, més aviat,
gue havien de ser extatiques, tal com es pot deduir —com ell mateix em comentava el 7 de desembre del 1987- del fet
gue «les pipes s’han trobat amb llavor de canem a dins». | aquest és el desllorigador: el canem. Per En Terence
McKenna, «el Cannabis és el millor candidat per reemplacar els fongs sagrats»[95], ra0 per la qual «esta associat amb
I'aspecte esoteric —i, per tant, secret— de la religiositat»[96]. Certament, «el seu Us perllongat ajuda a comunicar-se amb
els esperits i il-lumina el cos»[97]. O, com assevera 'Eliade, és «el fum de canem, mitja rudimentari per aconseguir
I'éxtasi»[98]. Es a dir, que el fumar ha estat fins als nostres dies un altre cami per a la il-luminacio i I'experiéncia divina.
Aixi, En Jorge Blaschke ens objectiva que «la pipa es converteix en un objecte de culte, per a fumar tabac, entre les
religions amerindies d'América del Nord. El fum esdevé una ofrena als poders espirituals quan aquest acte es realitza
dins d'un determinat ritual»[99]. | rebla que «cada tribu té un ritual determinat per a I'is de la pipa sagrada, pero, en
gualsevol cas, sempre és una recerca de la visié, que ha de realitzar-se amb un cerimonial apropiat, respectuds i lliure
de tota impuresa»[100]. Per aquesta rad, 'Enrique Margery ha posat de manifest «el caracter sagrat de la pipa»[101]
amb molts pobles de I'Ameérica indigena, tot remarcant, també que, quan, algunes tribus no coneixien aquest objecte, i
volien oferir la seva amistat a uns nouvingut, «se'ls sortia a rebre portant a les mans fulles de tabac»[102]. Doncs, bé: és
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altament significatiu que I'Amades ens digui d'«el caganer», que «era obligat que el personatge portés barretina i fumés
amb pipa, feta d'una engruna de filferro que simulava el broquet i d'una miqueta de fang, que volia esser el bruc amb el
tabac»[103]. Dada que reforca 'Amadeu Carbd, en dir-nos que «la iconografia tradicional presenta el caganer com un
home cofat amb barretina, ajupit amb les natges enlaire, fumant amb pipa o un cigar»[104], i que també remarquen
I'Arruga i En Mafia, car per ells, aquest personatge «sol portar un cigarret als llavis o fumar en pipa mentre compleix la
seva obligacié natural»[105]. Com que les primeres plasmacions iconografiques d'aquest caganer que fuma ens
remeten a rajoles del segle XVII[106], on encara la influéncia del tabac sagrat america tenia unes fortissimes
connotacions espirituals, no podem menystenir de cap manera la nocié que el caganer del pessebre s'hagi de
representar fumant (en pipa o un cigar), atesa la seva vinculacié directa amb I'experiéncia espiritual i transcendent, ara
gue ja sabem que per arribar-hi, abans calia una neteja estomacal.

Caganer fumant un cigar. Rajola catalana

del segle XVII (amicsdelcaganer.cat)

| vist el que hem vist, i mesurat el que hem mesurat fins aqui, m'atreveixo a postular que el caganer, posat a sota el
pont —del transit mistic— o al costat del portal del naixement, com indicava la tradicio, podria venir a ser una mena
d'indicador de la proximitat de la revelacio divina. Per aixo apareix sempre en contextos religiosos i sagrats, per aixo
fuma, per aixo ensenya el cul, per aixo esta relacionat amb els excrements, per aixo porta barretina, i per aixd mateix el
posem a la nostra representacio religiosa per excel-léncia: el pessebre de Nadal, on comparteix espai amb d'altres

divinitats precristianes, avui ja totalment deixatades i infantilitzades.

Jordi Bilbeny
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