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Sumario
Esta é unha exploracién da abundante evidencia -desde varias disciplinas académicas- que pode
facilitar a reconstrucién dos sistemas de crenzas precristids na rexién atldntica, especialmente en
Galicia, Irlanda e Bretafa.

Abstract
This is an exploration of the abundant evidence from various academic disciplines which can facilitate
the reconstruction of the pre-Christian belief systems of the Atlantic region, especially in Galicia,
Ireland, and Britain.
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LUGARES SAGRADOS EN GALICIA

Son lingiiista e ainda que pasei unha boa parte da mifia vida explorando os campos
veciflos da antropoloxia, do folclore, da mitoloxia e da relixién comparativa, normalmente
son remiso a afastarme do campo da lingiiistica, que foi o centro do traballo da mifia vida.
Asi e todo, varios artigos publicados en anos recentes no Anuario Brigantino levaronme
a aportar algunha informacién relacionada co papel dos sistemas de crenzas da rexion
atlantica na prehistoria, que poden resultar ttiles para comprender a prehistoria galega.

Nun artigo recente no Anuario Brigantino', Antén Bouzas Sierra describe a
etnoastronomia de 21 lugares sagrados de Galicia. Estes lugares son santuarios cristians
que decote son os puntos focais de peregrinaciéns en certas épocas do ano. O autor
demostra que mediante unha coidadosa observacion in situ, en momentos criticos do ano,
é posible demostrar a conexién destes lugares con outros lugares sagrados dunha rede
que estd estreitamente relacionada cos ciclos solares e lunares dunha maneira complexa.

Vistos desde estes lugares sagrados, puntos do horizonte tales como picos de montafia
adquiren particular importancia en certos momentos clave do ano, cando se ve subir o Sol
ou a Lua por riba do horizonte ou descender por debaixo do horizonte, xustamente por
eses puntos do horizonte,

...de maneira que os montes e fitos salientables da paisaxe se interrelacionan cos espazos
sagrados rituais (santuarios) integrandose nunha rede que conecta o territorio, decote dun
xeito redundante....>

Ademais, adoita haber lendas sagradas relacionadas con santos cristidns que salientan
a importancia destes lugares e poden estar relacionadas con eventos celestes. A orixe
precristid desta complexa paisaxe sagrada podese ver claramente 6 encaixar os fenémenos
celestes observados en Galicia cos principais eventos anuais do calendario celta precristidn
nas zonas celtas do norte. Prestdndolle coidadosa atencidn 4s festas trimestrais do ano
celta, e en particular 4 festa de Lugnasad (Lughnasa), que ten lugar 40 dias despois do
solsticio de verdn, pddense calibrar os eventos celestes en Galicia.

Resumindo, o autor demostra que a paisaxe sagrada de Galicia pode ser elucidada por
informacion tomada da rica tradicién cultural precristid, conservada nas zonas celtas do
norte e en Irlanda, en particular. Aqui volvemos ver a complementariedade do que se
conservou do pasado precristidn en Galicia e do que se conservou nas zonas celtas do
norte. Galicia conservou unha gran continuidade na sda cultura material do periodo
prerromano, particularmente na sia arquitectura verndcula, pero perdeu unha boa parte
da cultura inmaterial que explicaria con detalle a sda cultura material. As zonas celtas do
norte, polo contrario, conservaron unha gran parte da sda cultura inmaterial, unha boa
parte en forma de antigos manuscritos, mentres que unha gran parte da sia cultura material
foi destruida por invasores 6 longo dos mil tltimos anos. Posteriormente, exploraremos
este tema.

Nun artigo posterior, no Anuario Brigantino®, Antén Bouzas Sierra describe as sdas
investigacions en 20 lugares nos que foron encontrados petroglifos nos que aparecen
armas da Idade do Bronce e estes lugares tamén poden ser relacionados con un calendario
celta lunisolar. Por conseguinte, estes lugares non s6 deberon existir na Idade do Ferro,
sendn na precedente Idade do Bronce, polo menos. Ademais, o autor indica que ainda que
se descofiecen os rituais que se practicaban nestes lugares... «pode inferirse que eran
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dirixidos por individuos pertencentes a unha casta sacerdotal depositaria duns
cofiecementos calenddricos e astronémicos reservados para iniciados, que servirian para
estruturar e controlar a sociedade»*. No seu artigo previo, o autor, citando De bello
Gallico, de Xulio César, identifica os druidas da Galia como un grupo desas caracteristicas®.

Observemos aqui tres elementos sinalados hai tempo por arque6logos que estudan a
tradicion megalitica da Europa atldntica: (1) a existencia de lugares sagrados, decote
sinalada por monumentos megaliticos, (2) a evidencia dunha sofisticada observacién
astronémica realizada nestes lugares, (3) o desenvolvemento destes lugares 6 longo de
milenios por sociedades marifieiras que vivian en rexions proximas 6 mar, decote en illas
ou en peninsulas. Este dltimo elemento implica cofiecementos de navegacién, unha
capacidade que estd estreitamente relacionada coa observacién do ceo.

MONUMENTOS MEGALITICOS, OBSERVACION ASTRONOMICA E NAVEGACION
OCEANICA

Na sia monumental obra Facing the Ocean: The Atlantic and its Peoples, 8000 BC-
AD 1500, Barry Cunliffe describe este mundo maritimo con gran detalle®. Os marifieiros
tifian que ter un sofisticado cofiecemento da cambiante beiramar, asi como un sofisticado
cofiecemento dos ventos e mareas. Por iso non € de estrafiar, por exemplo, que en gaélico
irlandés se empreguen adverbios de lugar direccionais usados para describir a direccién
do vento e da chuvia en relacion 6 observador con considerable detalle: siar, thiar, aniar
(«6 oeste» [desde o observador], «no oeste», «desde o oeste» [cara 6 observador]); soir,
thoir, anoir («6 leste» [desde o observador], «no leste», «desde o leste» [cara O
observador]), etc. Tamén poden ser empregados en combinacién; an ghaoth aniar aneas
(«o vento do suroeste»).

Na conversacion irlandesa, esta terminoloxia direccional Usase constantemente e esta
profundamente entretecida nas expresions idiomaticas da lingua. Por exemplo, Thdinig
siad aniar aduaidh orm («Colléronme desprevido / sorprendéronmes; literalmente,
«Chegaron onda min desde o noroeste»). Un aprendiz de gaélico irlandés pédese preguntar
por que € necesaria tal especificacién direccional, pero hai que ter presente que os irlandeses
sempre estiveron estreitamente vencellados 6 océano. De feito, en relacién 4 dltima
expresion idiomatica citada, é do noroeste de onde se agardaria que chegase un ataque
viquingo, inesperadamente.

Tal e como describe Cunliffe, este mundo maritimo 6 longo dun periodo de 9.500 anos,
desde a derradeira fase da Idade do Xeo ata o descubrimento das Américas, vemos un
litoral sempre cambiante mentres os glaciares que se derreten fan que suba o nivel do mar
en toda a rexidn atldntica. Durante a Idade do Xeo, podiase ir a pé, por terra, desde partes
de Escandinavia a Escocia, feito este que ten relevancia para a illa de Gran Bretafia poboada
de vello, ainda que Irlanda, debido a unha combinacién de factores, foi poboada
gradualmente e moito despois por visitantes mesoliticos estacionais. Nese mesmo periodo
mesolitico, o que hoxe é o Mar do Norte era maiormente unha marisma usada polas poboacions
de Gran Bretafia, Escandinavia e o norte do continente europeo para a pesca e a caza de
aves. Unha gran parte dese mundo estd agora mergullado baixo o Océano Atlantico.

Decatamonos da importancia da navegacién e da actividade ndutica celta 6 observar a
grande flota de enormes barcos de carballo —con velas de coiro e dncoras suxeitas con
cadeas de ferro— dos Veneti, con base en Vannes, e destruida por Xulio César.” Archibald
Lewis salientou a continua importancia das rutas ocednicas durante o comezo da Idade
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Media®, antes da conquista do norte de Africa e da maior parte da Peninsula Ibérica polos
drabes e da repentina chegada dos viquingos a finais do século VIII. Naquel momento
concreto, co Imperio Romano en ruinas e a Europa continental inzada de invasores
xermanicos, as rutas ocednicas eran moito mais rapidas e seguras que intentar viaxar por
terra a través de Europa.

A facilidade para viaxar por mar desde o Mediterrdneo ata Irlanda directamente explica
a presenza de monxes cristidns procedentes de Siria e de Exipto — e mesmo un monxe
etiope en Irlanda, algo que marabilla os irlandeses — a comezos do periodo cristidn, asi
como os contactos habituais entre eruditos da Peninsula Ibérica e de Irlanda.

Pero como sinala Barry Cunliffe, ese océano occidental estivera dominado desde habia
tempo por navegantes celtas, quizais desde o comezo da Idade do Bronce como minimo.
Archibald Lewis salienta a importancia das referencias romanas 4 flota picta en augas do
norte de Escocia, algo que non deberia sorprendernos, tendo en conta a importancia
arqueol6xica de Scara Brae nas Illas Orcadas 6 norte de Escocia, xa no periodo Neolitico.

AIMPORTANCIA DA TRADICION IRLANDESA ORAL E ESCRITA

Antes mencionei que Galicia conservou ben a stia cultura material dos seus periodos
madis temperdns, mentres que Irlanda, coa sda cultura material devastada por invasiéns 6
longo de mdis de mil anos, conseguiu preservar a stia lingua e as sdas tradicidns culturais,
malia as tremendas perturbacidns.

A importancia desa cultura material oral e escrita na reconstrucion do pasado cultural
irlandés € salientada por John Waddell na sda obra Archaeology and Celtic Myth: An
Exploration (Arqueoloxia e Mito Celta: Unha Exploracion):

A literatura irlandesa tempera €, con moito, a coleccién mais cuantiosa de material escrito
nunha lingua verndcula na Europa occidental. Unica en volume e en alcance, estd escrita en
gaélico irlandés antigo (do 600 6 900 d. C. aproximadamente) e en gaélico irlandés medio (do
900 6 1200 d. C. aproximadamente).’

O falar dos «temas miticos arcaicos e conceptos pagans» que abondan nese material
escrito, comenta que «alguns deses temas miticos poden ser moi antigos».

De cando en vez, os estudantes de lingiiistica comparativa e mitoloxia tefien identificado
temas e caracteristicas compartidos e decote complexos na tradicién celta e védica, por
exemplo. Arguméntase que estas caracteristicas forman parte dunha herdanza indoeuropea
comtn e que teflen miles de anos de antigiiidade. Son o bastante numerosas, inusitadas ou
relativamente precisas para non ser accidentais e é improbable que fosen transmitidas 6
longo dunha distancia xeografica tan grande en épocas mdis recentes. '

O erudito irlandés Myles Dillon puxo unha énfase particular nas estreitas
correspondencias entre as antigas tradicions de Irlanda e India"!, mentres Mdire MacNeill
concluiu que as analoxias mdis proximas 4 sia reconstrucién de cerimonias precristids en
cumios de montes durante a festa de Lughnasa (Lugnasad) en Irlanda atépanse en
cerimonias relixiosas hititas nos cumios dos montes para celebrar a colleita na antiga
Anatolia.'

A explicacién madis directa para estas relacions tan proximas, entre estas zonas culturais
tan separadas culturalmente, é postular vencellos maritimos desde a zona central
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1. Glen Lyon, Perthshire, Scotland. Este é o val das Terras Altas de Escocia no que se informou
que existia un lugar de culto na actualidade. Cf. a seccion de fotos en Clarke e Roberts (1996).

indoeuropea via a Peninsula Ibérica ata Irlanda —mdis especificamente, desde a Peninsula
Balcdnica, onde moitos grupos indoeuropeos, incluidos falantes de linguas centum e
satem, convivian en proximidade durante o final do periodo protoindoeuropeo—. De feito,
isto € precisamente o que pretenden facer os partidarios da hipétese «Celtizacion desde o
Oeste».!?

A antiga Tartesos (Huelva) tivo unha importancia particular como nodo clave desta
ruta maritima.'* E moito despois, como vimos anteriormente, 6 comezo do periodo medieval,
esta mesma ruta maritima do Mediterrdneo oriental a Irlanda era o camifio de transmisién
dos manuscritos e conceptos relixiosos das comunidades mondsticas dos cristidns de
Siria e de Exipto para as novas comunidades relixiosas de Irlanda.

PRESERVANDO A TRADICION PRECRISTIA EN IRLANDA E GALICIA

Volvendo 4s investigacions de Antén Bouzas Sierra na ampla rede de igrexas cristids
na Galicia rural, todas construidas en lugares sagrados precristidns alinados con outros
lugares sagrados e con prominentes elementos paisaxisticos no horizonte, todos marcando
eventos astrondmicos clave en momentos cruciais do ano, por que temos tan pouca
informacion de fontes galegas sobre o significado orixinal destes lugares sagrados, cando
temos abundante informacién sobre este tipo de lugares na Irlanda gaélica? Por que temos
que procurar en Irlanda explicacidns sobre o significado destes lugares? Tanto Irlanda
como Galicia tefien culturas celtas distintas pero estreitamente relacionadas, estdn na ruta
maritima 6 Mediterrdneo oriental e tefien abundante evidencia material dos lugares
sagrados, incluindo monumentos e artefactos que nunca foron «cristianizados».

Ainda estando baixo o dominio romano, Galicia debeu reter unha boa parte de autonomia
cultural nas zonas rurais da montafia e non hai razéns para sospeitar que nesas zonas o
latin substituise moi rapidamente a lingua celta local, de xeito que a lingua celta local e
mailos cofiecementos tradicionais asociados a ela deberon sobrevivir facilmente.
Observemos, por exemplo, que na Britannia romana a lingua galesa e a sda cultura
sobreviviron 4 caida do dominio romano tanto nas zonas do norte como nas do oeste. As
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invasiéns xermdnicas de Galicia, tales como a dos suevos, non deberian alterar as pautas
do uso rural da lingua nin os coflecementos do significado dos lugares sagrados locais, xa
que parece que 0s invasores xermanicos representaban novos grupos de elite na Peninsula
Ibérica e non ondas de colonizadores xerméanicos como as que migraron de zonas xermanicas
vecifias para asentarse no norte de Francia, no sur de Alemafia e no leste de Gran Bretafia.

Creo que a resposta 4 diferencia na preservaciéon de tradiciéns que expliquen o
significado precristidn dos lugares sagrados en Irlanda e en Galicia estd no xeito no que se
levou a cabo a introducién do cristianismo nestas duas rexions. Segundo o erudito John
Carey, a introducién do cristianismo en Irlanda foi algo tnico en Europa.'’ Ainda que o
Papa enviou a Palladius, un misioneiro cristidn madis convencional para introducir o
cristianismo en Irlanda , a verdadeira cristianizacién de Irlanda foi levada a cabo por un
misioneiro moi pouco comun: un mozo britdnico que na stia adolescencia fora escravizado
por piratas irlandeses e retido durante seis anos nas zonas mdis remotas de Irlanda e que
fuxiu de ali para regresar nunha etapa moi posterior da sia vida e non volver marchar
nunca de Irlanda.

En certo sentido, San Patricio foi o misioneiro perfecto. Durante o seu cativerio, asimilara
a lingua e a cultura gaélicas e, unha vez ordenado sacerdote e bispo, non puido seguir
lonxe das persoas que ali cofiecera. Trala sua fuxida de Irlanda, fora preparado para o
sacerdocio por Germanus, bispo de Auxerre, na Galia, unha rexién moi familiarizada cos
«barbaros», xa que as tribos xermdnicas invadian a Galia constantemente. Asi e todo,
malia o alento de Germanus, os bispos briténicos opuxéronse 4 sia misién en Irlanda
durante varios anos. De tédolos xeitos, finalmente ofu nun sofio «a voz dos que estaban
a carén da fraga de Voclut, que estd preto do Océano Atlantico», berrando, «Pedimosche,
rapaz, que veflas e camifies entre nds unha vez mdis». Aquilo chegoume 6 corazén e non
puiden seguir lendo, asi que espertei».'® Patricio safu axifia para Irlanda.

O seu impacto nun mundo tribal cunha cultura indixena intacta de milenios de
antigiiidade —un mundo rural sen cidades que nunca estivera baixo o dominio romano— foi
tremendo. Ademais, o seu impacto foi continuo e marcou as pautas para os séculos vindeiros
e ata o presente. Colm Cille (San Columba) aceptou o reto nas zonas pictas de Escocia e
San Columbano levou o mesmo espirito ds zonas pagas da Europa continental, chegando
6 fin da sda vida en Bobbio, Italia.

Parece que o enfoque de Patricio para a evanxelizacién foi moi semellante 6 que usou
San Paulo cos gregos da Acrdpole, enfrontdndose 4 cultura nos seus propios termos.'”
Como resultado, retivose e decote reinterpretouse unha enorme cantidade de cofiecementos
pagans dentro dunha infraestrutura cristid, s que posteriormente lles darian forma escrita
monxes cristidns. Mesmo os monxes cristidns exhibiron un comportamento que parecia
tan caracteristico dun draoi (druida) como dun monxe do deserto exipcio. Lembro a historia
do misioneiro irlandés, San Aidan, estando metido no mar ata a cintura, pregandolle a
Deus cunha voz como o son das ondas.

Ainda que Patricio era un home humilde dedicado 6s pobres e avergonzado do seu
rudimentario latin, conseguiu atraer moitos seguidores entre o estrato dominante da
sociedade local. Ademais dos fillos e fillas dos reis e dos nobres, debeu atraer moitos
membros dos aos ddna, o estrato douto da sociedade gaélica, que foron absorbidos polo
mundo mondstico irlandés en rapida formacién. Polo que parece, aparte de realizar sacrificios
6s antigos deuses, habfa poucas cousas que excluisen unha persoa con profundos
cofiecementos pagdns da comunidade cristid.
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A cultura dos devanceiros podiase adaptar 4 nova orde gaélica cristid por medio de
diversas estratexias. Unha delas —o evemerismo— simplemente reconvertia os vellos deuses
en figuras histéricas que reinaran en épocas distantes, mentres que outra estratexia —a
demonizacién— consistia en velos como demos vivos que interactuaban cos humanos no
mundo do momento. Ainda que outra estratexia era velos como «anxos medio caidos» ou,
se cadra, como seres dun «Alén» paralelo.'® o) final, os monxes cristians viron todos estes
cofiecementos populares como unha valiosa informacién sobre o seu pasado cultural e,
en particular, trala chegada dos invasores escandinavos que non tifian escripulo ningtin
para saquear e queimar os mosteiros cos seus valiosos manuscritos. Despois destas
traumadticas experiencias, os monxes cristidns, que pasaron os devanditos cofiecementos
4 lingua escrita, debéronse considerar o vencello vital entre o longo pasado pagéin e o
presente cristidn.

ENFOQUES DIFERENTES PARA A CRISTIANIZACION

Como xa mencionei, esta veneracion polo pasado pagdn era inico na Europa occidental
daquela época. Nunha carta a outro crego, Alcuino, o erudito cristidn anglosaxdn, opoiiiase
enerxicamente a que os sacerdotes escoitasen arpistas cantando canciéns sobre o pasado
pagéan anglosaxon.

...Que ten que ver Ingeld con Cristo? A casa € estreita; non podera darlles cabida a dambolos
dous. O Rei celestial non quere ter nada que ver cos reis perdidos dos pagans... o Rey eterno
reina no ceo, mentres que o rei pagan perdido xeme no inferno..."”

Aproximadamente 6 mesmo tempo que tifia lugar a indixenizacién do cristianismo en
Irlanda, temos esta cita de Galicia, no Segundo Concilio de Braga no ano 572, mostrando
a mesma actitude negativa con respecto 4 cultura precristia local:

...non lles estd permitido 6s cristians conservar as tradicions dos xentis nin festexalas, nin
tampouco ter en conta os elementos, o curso da Lua, ou das estrelas, ou a va falacia dos
astros, para a construcién da sia casa, ou para sementar, ou a plantacién de arbores, ou para
a celebracién do matrimonio...

Pero como puntualiza Bouzas Sierra:

Asi e todo, a sacralidade dos astros, dos montes, dos rios, das fontes, ou da vexetacion
continuou impregnando as crenzas populares, polo que as condenas e excomufions tiveron
que repetirse noutros concilios 6 longo dos séculos.?!

En canto o devandito extracto do Segundo Concilio de Braga, que «...non lles esta
permitido 6s cristidns... ter en conta os elementos...», o epiteto gaélico normal para Deus
era Ri na nDuil («Rei dos Elementos»), que representa unha clara diferenza de actitude con
respecto 6s elementos da natureza entre o clero de Irlanda e de Escocia por unha parte e
o clero de Galicia pola outra, no mesmo momento critico da historia, aproximadamente.

Na stia importantisima obra Where Three Streams Meet: Celtic Spirituality?, Sean O
Duinn, o monxe e erudito beneditino, fala repetidamente do papel central das forzas
elementais da natureza como manifestaciéns do poder vivo de Deus no universo. Isto
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queda explicado en detalle nunha importante biografia de San Patricio do século IX. Como
nos informa O Duinn:

Na conversacion celebrada entre San Patricio e as fillas de Laoghaire na fonte de Clebech,
como estd descrito en Vita Tripartita, San Patricio explica que Deus estd detrds dos elemen-
tos e € mais fundamental ca eles, ainda que reside neles, Inspirat omnia, vivificat omnia,
superat omnia, suffultat (suffulcit) omnia. Solis lumen illuminat et lumen lune. (Stokes,
1887, 100-102) («Respira en todo, délle vida a todo, supérao todo, dalle soporte a todo.
Acende a luz do Sol e acende a luz da Lia»).?

Asi, a diferenza entre Galicia e Irlanda nesta etapa crucial da suda cristianizacién no
século VI d. C. € que, en Galicia, a Igrexa Cristid estaba remodelando firmemente a cultura
local para adaptala 6 cristianismo, mentres que, en Irlanda, a Igrexa estaba remodelando o
cristianismo para adaptalo 4 cultura local.

O «BAUTISMO DOS DEUSES» ENIRLANDA

En Irlanda, a partir de Patricio, a énfase puxose nos Evanxeos e nas ensinanzas
fundamentais da Igrexa. Perservouse todo aquilo que non se opoiiia directamente 4 doutrina
central cristid e 4 préctica relixiosa.”* Nesta perspectiva, os sacrificios e as crenzas nos
deuses pagans tifian que ser rexeitados, pero todo o pertencente 6 sistema tradicional de
crenzas que podia ser incorporado 6 novo sistema hibrido foi aceptado. Dese xeito, mesmo
0s mitos e as practicas asociadas 6s vellos deuses pagdns foron asociados moi axifia 6s
santos irlandeses locais. O exemplo mais salientable é o de Santa Brixida de Kildare, co seu
culto 6 lume e o seu simbolismo solar.®

Esta amplitude de criterio de Patricio e mailos seus sucesores foi mdis al6 do amor polo
pobo gaélico e a sda cultura. Ampliouse tamén 4s ideas e escritos relixiosos de zonas
distantes do mundo cristidn, especialmente do Mediterrdneo oriental. A igrexa da
cristiandade occidental sospeitaba frecuentemente que monxes desas zonas fomentaban
ideas heréticas, en particular, o monofisismo. Pero en Irlanda, todos eses monxes eran ben
recibidos como compaifieiros cristidns da Terra Santa e as sdas ideas encontraban un
publico preparado. Como resultado, atopamos unha estrafia especulacion relixiosa na
Irlanda cristid temperd e parece que unha gran parte estaba baseada en escritos gndsticos
de Oriente Medio.?

A clave desta explosion de actividade erudita ten que ser que a intelectualidade indixena,
os aos ddna, cos seus profundos cofiecementos nativos, foi amplamente absorbida na
nova actividade erudita cristid. Se non eran eruditos mondsticos exactamente, traballaban
xunto cos monxes como fontes de informacién secular e esa disposicién mantivose ata o
presente. Isto explica o seu entusiasmo polo grego e o latin como linguas de erudicién co
que rapidamente acadaron reputacion na Europa continental. Para a nosa finalidade, Dicuil,
o erudito irlandés que ensinou no reino franco de Ludovico Pio no século IX, é
particularmente interesante, xa que acadou sona polos seus amplos cofiecementos de
astronomia e xeografia. A sta obra principal, De mensura Orbis terrae, contén nova
informacién de monxes itinerantes irlandeses que parece que navegaran cara 6 norte ata
chegar 4s Illas Feroe e a Islandia.

A middo, é moi dificil determinar que ideas dos escritos esotéricos irlandeses foron
recollidas da tradicién indixena gaélica e que ideas tefien a sia orixe en manuscritos
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estranxeiros, decote de orixe gnostica. E con frecuencia, as ideas imaxinativas parecen ser
unha mestura de tradicions nativas e estranxeiras. O tema da viaxe diaria do Sol cruzando
0 ceo e a sia misteriosa viaxe nocturna logo de desaparecer no océano occidental, s6 para
reaparecer 4 mafid seguinte polo leste, é un exemplo excelente.

Como salienta John Waddell, o erudito irlandés, na sua discusion sobre a mitoloxia
solar nas Idades do Bronce e do Ferro en Irlanda:

Noutrora, o misterio da viaxe nocturna do Sol era unha verdadeira preocupacion.
Preocupaba moito a mente medieval e figura... nunha seccién dun texto apdcerifo do século
IX en gaélico irlandés antigo In Tenga Bithnua (A Lingua Semprenova)... Aqui disenos que
no cuarto dia da creacion, Deus creou o «circuito igneo do Sol», que... co seu brillo ilumina
cada noite doce chairas debaixo das beiras do mundo.”’

Citando o erudito John Carey, Waddell di que:

...as descricions dalgunhas destas chairas... son comparables s marabillas do Alén da tradi-
cion irlandesa, pero outras derivan de escritos gnésticos do Exipto da antigiiidade tardia.
Fose cal fose a fonte da idea de que o Sol nocturno pasa a través do Alén, ainda estaba en
vigor no Exipto do século IV...%

Despois, Waddell cita outra fonte:

A cuestion foi preguntada moi claramente no texto Immram Ua Corra (<A Viaxe dos Hui
Corra») de comezos do século XII, un relato da viaxe maritima de tres irméans que, 6 mirar
6 solpor na costa atlantica do oeste de Irlanda, preguntaron: Cia leth i teit an grian o thét fon
fairrciu? («A onde vai o Sol cando se mete baixo o mar?»). E evidente que esta pregunta
formaba parte dos cofiecementos indixenas nunha época moi anterior, a xulgar pola imaxine-
ria solar que sobreviviu.?

E conclie:

A Coroa Petrie e o Escudo de Battersea, de finais da Idade do Ferro... s6 son dous obxectos
que mostran a persistencia deste modelo cosmoldxico (polo menos ata os primeiros sécu-
los d. C.) e esta € unha boa ilustracion da retencién e da transmisién dunha crenza profun-
damente arraigada durante uns dous milenios en tempos preliterarios. Fose cal fose a
inspiracion, o autor de In Teanga Bithnua, ainda que nun contexto literario cristidn, reiterou
unha teoria solar que, dunha forma ou de outra, era, como minimo, tan antiga como a Idade
do Bronce. E posible que estivese de actualidade en Newgrange, cando ali se celebraba o
misterio da reaparicién do Sol.*

Observemos que parece que os escribentes cristidns irlandeses, 6 afondar nos temas
tratados nas versidns orixinais que, aparentemente, tifian a sia orixe no Mediterrdneo
oriental, inclufan «feitos» collidos da tradicién indixena, en lugar de reproducir simplemente
imaxes fantdsticas tomadas da sia imaxinacién. O eliminar da analise os elementos mis
obvios de Oriente Préximo, quizais poidamos descubrir que o resto do material mostra
unha imaxe madis coherente da tradicién indixena. Non hai dibida de que temos moito
material claramente baseado na tradicién indixena recollida tanto dos antigos textos en
gaélico irlandés como das pescudas no folclore moderno en Irlanda que pode ser ttil para
a nosa andlise.
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Antes de deixar este topico, debo mencionar un curioso poema asociado 4 biografia de
San Columbano. A biografia foi escrita por Jonas de Bobbio pouco despois do pasamento
do santo no mosteiro que fundara en Bobbio, Italia, pero é case seguro que o poema,
escrito en hiberno-latin, foi escrito en Bobbio por un dos compaiieiros mondsticos irlandeses
de Columbano. Titulado Hibernia Insula (A Illa de Irlanda), menciona a illa brevemente
como a illa do océano occidental na que naceu Columbano, pero despois dedica o resto do
longo poema a unha descricién da viaxe do Sol cara 6 oeste e, tralo seu descenso no
océano occidental, a sda viaxe nocturna cara 6 leste, onde volve nacer cada dia.?' Parece
como se a viaxe ditdrna e nocturna do Sol fose un tema moi prominente entre os irlandeses,
na sua terra ou no estranxeiro.

AS FUNCIONS DOS LUGARES SAGRADOS EN GALICIA

Volvamos agora 4 ampla rede de 21 lugares sagrados de Galicia descrita por Ant6n
Bouzas Sierra. Como xa mencionei, todalas igrexas eran construidas en lugares sagrados
precristidns, alifiados con outros lugares sagrados e con elementos paisaxisticos
prominentes no horizonte. Ademais, todos estes lugares eran excelentes puntos desde os
que observar eventos astronémicos clave en momentos cruciais do ano, que podian estar
directamente relacionados con eventos do calendario agricola —como na Irlanda gaélica—.*

Bouzas Sierra explica:

A importancia do calendario nas latitudes medias € algo tan perentorio, que basta con que
calquera comece a traballar unha humilde horta para darse conta de que a sta primeira
necesidade (e o fallo madis elemental que se poida cometer) sempre serd non respectar o
tempo dos traballos, as sementeiras e as plantacions. Ainda que se dispofia da mellor terra
e do clima madis benigno do mundo e incluso en ausencia de pragas, apenas se obteran
resultados de non axustar as diferentes labores 6 momento axeitado do ciclo anual.®

Pero estes lugares sagrados —pagdns ou cristidns— non eran simples lugares de
observacion agricola, claro. Tamén formaban parte dunha rede de lugares que contifian
unha poderosa enerxia que fomenta a fertilidade, tal como nos informan os eruditos Milagros
Torrado Cespén e Fernando Alonso Romero*. O falaren da importancia dos outeiros, din:

Nos outeiros era onde se encontraban os altares primitivos, decote constituidos por un
simple penedo con covifias para as ofrendas destinadas 4s divindades coa fin de obter
soluciéns 6s problemas humanos, na sia maioria relacionados coa fertilidade e coa fecundi-
dade. Nos seus cumios realizdbanse tamén rogativas, ritos impetratorios, congratulatorios,
etc. De tal maneira que moitos dos santuarios, igrexas ou capelas, sobre todo os que estdn
nos montes, tiveron a stia orixe no culto pagdn 4 divindade do outeiro que ali existira.*

Nas proximidades inmediatas a estes lugares sagrados cristidns, existian diversos
elementos naturais que posufan un significado sagrado para a poboacién local, tales
como rios e fontes con supostos poderes de curacién. Torrado Cespén e Alonso Romero
exploran algtins destes elementos naturais, especialmente aqueles relacionados co fomento
da fertilidade en parellas casadas e coa facilidade para parir en mulleres prefiadas. Neles
incldense arbores enormes e moi vellas, e grandes penedos con e sen petroglifos, asi
como rios e fontes. Os carballos, especialmente as sobreiras e os carballos, tifian unha
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particular importancia, xa que estas drbores —sobre todo as que tifian cavidades—
considerdbanse a orixe das almas de nenos ainda por nacer.*

Estas cavidades, claro, son lugares preferidos polas abellas para facer as sias colmeas
e, se lembramos que en moitas partes da zona de cultura indoeuropea se considera que as
abellas representan as almas dos mortos?, é 16xico ver estas cavidades como
representacions do dtero no que renacen as almas dos finados. Asi que € 16xico supofier
que unha visita a un destes lugares poderia ter como resultado a concepcién no caso
dunha muller con dificultades para concibir un fillo.

SEGUINDO O CAMINO DAS ABELLAS

Tras mencionar as abellas como representacions das almas dos finados, paga a pena
botarlle unha ollada a un artigo anterior de Alonso Romero sobre un ritual dos velorios
galegos coifiecido como o abellén.*® Segundo o autor, o abell6n era:

...un antigo costume funerario: «a danza do abell6n», que se efectuaba imitando o
voo do abellén arredor do caddver nalgunhas vilas costeiras do sur de Galicia.

A danza realizdbase como segue:

...cando xa fa ben entrada a noite e o sono e o cansazo comezaban a notarse, pofifase en pé
toda a concorrencia para dar comezo 6 rito funerario que se cofiecia co nome de «o abellon».
Os familiares e amigos do finado trasladdbanse a habitacién na que estaba o cadaver e en
torno a el formaban un corro, collfanse da man, e sen dicir unha soa palabra empezaban a dar
voltas e voltas arredor do morto, aumentando progresivamente a velocidade dos xiros e sen
deixar de imitar coa boca o fungar do abellén. Durante o tempo que duraba esta estraiia
cerimonia non se podia deixar de dar voltas e tampouco se podia falar, pois o que asi o fixese
corria o risco de ser o préximo en morrer. Garcia Ramos, que viviu nos tempos nos que
afnda estaba vixente esta tradicidn, di que se efectuaba nas Rias Baixas...”

Este ritual recérdame unha misteriosa practica 4 que se refiren na fiannaiocht (a literatura
que describe os feitos dos Fianna, as lendarias bandas de guerreiros-cazadores® que
vivian nas zonas remotas de Irlanda e de Escocia e que estaban baixo o mando de lideres
lendarios tales como Fionn Mac Cumbhaill e Goll Mac Morna). En momentos especiais,
tales como antes dunha gran batalla, os guerreiros realizaban An Dord Fiann («o Fungar
dos Fianna»), 4s veces, acompafiado do bater das lanzas. Eu pensara nisto como unha
preparacién para a morte no combate, como «anunciarlles ds abellas a stia préxima morte».
Non se dicfa nada, pero o fungar mesmo podia producir fermosas e maxicas harmonias que
causaban somnolencia. A relacién entre An Dord Fiann e dord beach (o fungar das
abellas) parece evidente.

Asi e todo, despois de examinar coidadosamente tédalas referencias textuais na
literatura feniana, parece claro que a representacién era un efecto coral producido polos
guerreiros fenianos para mostrar virilidade e solidariedade en diversos contextos, algins
moi distantes da guerra e dunha morte inminente. Por exemplo, cando Fionn, o seu lider,
vai namorar a Créde, a fada, no seu outeiro das fadas, rodeado polas stas 150 mulleres, os
seus guerreiros producen o Dord Fiann batendo as suas lanzas, que lles parece moi
atractivo ds mulleres.*!
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Polo contrario, cando os Fianna se encontran atrapados noutro outeiro das fadas,
Bruion an Chaorthainn, ... ligeadar gdrtha troma truamhéalacha astu os ard ... («...emitiron
berros fortes e magoantes...»). Entén, Fionn repréndeos, dicindo:

Scoirigi, a Fhianna Eireann ... agus nd déanaigi mnd caointe diobh féin le hucht bhur
mbdis! Ach gabhaigi meanma agus misneach chugaibh, agus seinnigi an Dord Fiann diiinn
go cumhach ceolbhinn mar oirfideach roimh an mbds («Parade!, Fianna de Irlanda, e non
vos convertades en carpideiras 6 vervos ante a morte! Fungade o Dord Fiann por nés
tristemente, melodiosamente, como musica antes da morte!)*

E despois,

... Dhlithadar a mbéal chun a chéile agus sheinneadar an Dord Fiann d’Fhionn agus doibh
féin («... apertaron os beizos e fungaron o Dord Fiann por Fionn e por eles mesmos»)*

Fose cal fose o significado mdis profundo do Dord Fiann na literatura feniana, esta
claro que nunca se usou como parte das cerimonias flinebres normais dos gaeles, dos
seus curmdns galeses, ou dos seus vecifios xermdnicos do leste. No mundo gaélico,
chorar nos funerais sempre lles correspondeu ds mnd caointe («carpideiras»), malia as
obxeccions ocasionais dos sacerdotes locais, e € unha prictica que se remonta claramente
a épocas pagas.

Ademais, o papel das mnd caointe estd intimamente relacionado con crenzas mais
antigas, tales como a da bean si (a «banshee» ou mensaxeira da morte»)* ou a da badhbh,
unha manifestacion da Mor-Rioghain /Gran Raifia), unha deusa precristid asociada 4
morte no combate que decote asumia a forma dun corvo preeiro.

Parece que, polo momento, debemos aceptar a conclusion de Alonso Romero de que a
restricion do abellon a unha zona moi romanizada con contactos maritimos comerciais co
Mediterraneo suxire que € un rito que chegou coa conquista romana e non ten eco ningtn
na cultura precristid de Galicia nin coa dos seus vecifios do norte.*

O SIGNIFICADO COSMOLOXICO DOS LUGARES SAGRADOS

Volvendo agora a estes lugares sagrados nos outeiros e carballos, penedos, fontes e
rios, nos arredores destes lugares, podemos intentar visualizalos a través dos ollos daqueles
que participaron en ritos relixiosos na era precristid. Na sda obra cldsica Patterns in
Comparative Religion (Pautas na Relixién Comparativa), Mircea Eliade refirese a
«epifanias» descubertas en lugares sagrados, que representan «hierofanias»,
manifestacions do sagrado en certos momentos e lugares especificos.*

Unha estendida «epifania» encontrada no mundo indoeuropeo estd constituida por
unha drbore sagrada, decote considerada como un axis mundi que conecta o ceo e a terra,
unha fonte ou manancial 6 pé da drbore, unha pedra grande a carén da poza, e certos
peixes que nadan na poza, e que, cando os pescan e os comen, confirenlle unha sabedoria
sobrenatural 4 persoa que os come. E certo que en Galicia, os lugares sagrados —tanto
cristidns como pagdns— parecen ser dese tipo, cunha variedade de obxectos sagrados
semellante 6s que mencionamos, e atraen unha recua de devotos, ben polos rituais estacionais
ou por necesidades persoais urxentes, que son testemufla da santidade destes lugares.

Vexamos unha antiga vision irlandesa do Alén que inclie a mesma variedade de obxectos
sagrados:
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2. Tigh na Cailliche («A Casa da Vella») en
Glen Lyon. Durante o inverno, as pedras
sagradas gardabanse nesta cabana.
Cf. Clarke and Roberts (1996).

3. A’ Chailleach, am Bodach, and a’ Nighean
(«A Vella, o Vello e a Filla.») Estas pedras
naturais, gastadas pola auga, eran veneradas
e gardadas na cabana chamada Tigh na
Cailliche («A Casa da Vella»).

Cf. Clarke and Roberts (1996).

Entdn viu outra fortaleza, grande e real,
e outro muro de bronce arredor dela.
No interior habia catro casas.

Entrou na fortaleza.

Viu a gran casa real

coa estrutura da casa feita de bronce,
e o seu sebe feito de prata,

e o seu teito de 4s de aves brancas.

Entén viu unha fonte brillante no cercado,

con cinco mananciais que fluian dela,

e unha multitude de persoas bebendo a stia auga en quendas,

e as nove abeleiras de Buan («Eterno») medrando por riba da fonte.
As abeleiras moradas deitaban as sdas abelds na fonte,

e os cinco salmons que habia na poza collianas e cascdbanas

e mandaban as cascas flotando polos regatos abaixo.

O son daqueles regatos 6 caer

era mdis doce ca calquera musica que se cante.

Daquela Cormac entrou na casa real.*’
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E podemos engadir a visién correspondente da tradicion escandinava, da Prose Edda de
Snorri Sturluson:

Entén preguntou Gangleri: En que sentido é famoso ese lugar?

Entén dixo Igual-de-Alto: O freixo € a arbore mellor e mdis grandiosa de todas. As suas
polas esténdense por riba de todo o mundo e pasan por riba do ceo. Tres raices que chegan
moi lonxe mantefien a drbore na sta posicion...

Baixo araiz que xira na direccién dos ogros da xeada estd o manancial de Mimir, no que hai
sabedoria e comprension agochados; Mimir € o nome do dono do manancial. Ten moita
sabedoria porque bebe (auga) do manancial polo corno Gjoll...

A terceira raiz do freixo estd no ceo, e baixo a raiz estd o moi sagrado manancial chamado o
Manancial du Urd [Destino]. Alf retinese o tribunal de xustiza dos deuses...

Preto do manancial, baixo o freixo, hai unha fermosa sala, e dela saen tres doncelas cuxos
nomes son Urd, Verdandi, Skuld [Pasado, Presente, Futuro]. Estas doncelas danlle forma 4
vida dos homes, e chamdmolas Norns. Hai mais Norns, claro, aquelas que acoden a cada
neno que nace para poder darlle forma 4 sia vida, e estas son beneficiosas...

Ademais, dise que as Norns que viven preto do manancial de Urd collen auga do manancial
tédolos dias, e xunto con ela, a lama que hai arredor do manancial, e asperxen o freixo para
que non se lle murchen nin lle podrezan as pdlas. Pero esa auga € tan sagrada que todo o que
entra no manancial vélvese tan branco como a pelicula (que é chamada «tona») que hai
dentro da casca do ovo...

O resio que dela cae 4 terra é coflecido como melada polos homes, e aliméntanse del as
abellas. No manancial de Urd nitrense dias aves; chdmanse cisnes, e deles provefien as aves
dese nome.*®

Vese claramente que estas ddas paisaxes virtuais representan 0 mesmo arquetipo,
cunha lixeira alteracién dos detalles e, como sinala Eliade, «... calquera arbore pédese
converter na Arbore Césmica, calquera auga pode ser identificada coas augas
primixenias...»*

... 0 arquetipo pode ser repetido a calquera nivel que desexe o home, e baixo calquera forma,
por rudimentaria que sexa (igual que coa drbore sagrada, as augas sagradas, etc.); o que me
parece significativo non € o feito de que o arquetipo estea aberto a rudimentarias imitacidns
(repeticidns), sendn o feito de que o home tende, mesmo 6s niveis mdis baixos da sta
experiencia relixiosa «inmediata», a achegarse a este arquetipo e facelo presente. Se isto nos
revela algo sobre o lugar do home no cosmos ... é a necesidade que o home sente constante-
mente de «facer realidade» os arquetipos mesmo ata os niveis mdis baixos e «impuros» da
sda existencia inmediata; € esta ansia por formas transcendentes —neste caso, por espazo
sagrado—."

Nestas ddas escenas descritas, atopamos drbores sagradas, e baixo elas pozas de
auga que contefien auga que confiren sabedoria (na version escandinava) ou peixes (0
salmoén) que, se se comen, confiren sabedoria (noutros textos gaélicos). Preto hai casas
reais ou salas nas que viven doncelas (na versidon escandinava), pero lembremos o outeiro
das fadas de Créde coas stias 150 doncelas no relato feniano. As doncelas escandinavas
danlle forma 6 destino de cada neno que nace®', e asperxen as raices do que, evidentemente,
¢ unha Arbore da Vida. O resfo desta arbore é melada, e del aliméntanse as abellas. En
canto os cisnes escandinavos, humanos (ou deuses) en forma de cisne aparecen
repetidamente como figuras importantes nos textos mitoloxicos en gaélico irlandés antigo.
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Asi que aqui, ademais doutras cousas descritas, temos arbores, bebés, mulleres que
os coidan e guian o seu destino —e abellas alimentadas por unha arbore da vida—. O
rememorar os lugares sagrados nos outeiros de Galicia, pregintase un se un escenario
semellante era concibido para estes lugares nas Idades do Bronce e do Ferro. Unha

inspeccién mdis detallada do folclore de Galicia poderia revelar mdis informacién.

A TRANSMISION DE TRADICIONS PRECRISTIAS EN ISLANDIA E NO MUNDO
GAELICO

O texto irlandés que vimos de examinar darfalle forma, primeiro a un aos ddna pagin e
despois a un aos ddna cristidn, copistas mondsticos incluidos, que transmitiron os textos
en forma escrita. O texto escandinavo debémosllo 6 notable islandés Snorri Sturluson,
que viviu a finais do século XII e comezos do século XIII e converteu textos orais en
textos escritos. Foi Snorri quen nos deu as canciéns pagds dos deuses na Edda Poética.*

A sociedade islandesa era unha sociedade extraordinaria. Estaba composta en gran
parte por fuxidos da xustiza norueguesa e tifia un gran compoifiente de gaeles tanto de
Escocia como de Irlanda (quizais un cuarto da poboacién). Representaban tédolos niveis
da sociedade norueguesa, e os islandeses funcionaban moi democraticamente baixo as
duras condiciéns do clima e da paisaxe islandeses. Mentres que o que sabemos da vida
gaélica tende a estar centrado nos estratos superiores da sociedade gaélica, o centro da
voluminosa literatura das sagas islandesas é moito mdis amplo e danos unha valiosa imaxe
dos «viquingos» na casa (na sta terra).

Asi e todo, hai certas lagoas no que sabemos de crenzas e practicas precristids en
Escandinavia, igual que as hai no mundo gaélico ou no mundo briténico. De tédolos
xeitos, 6 mirarmos 6 norte desde Galicia, € importante ter presente que Escandinavia
estaba no extremo norte da rede de comercio maritimo da Idade do Bronce e da Idade do
Ferro,” e que sempre é prudente ter en mente os datos do mundo escandinavo 6 interpretar
datos arqueolo6xicos de Galicia.

De tédolos xeitos, temos unha notable cantidade de material sobre as crenzas a as
practicas das comunidades gaélicas nas illas préximas 4 costa escocesa a finais do século
XIX na obra enciclopédica Carmina Gadelica.>* Este material recollido 6 longo dun periodo
de 40 anos polo investigador gaélicofalante Alexander Carmichael, é un tesouro.

Ainda que hoxe as Illas Hébridas Interiores e Exteriores parecen remotas no mapa de
Europa, noutrora foron unha parte intricada da comunidade de comercio maritimo dos
celtas atlanticos. Lembremos, por exemplo, a importancia de Scara Brae nas Illas Orcadas
xa no Perfodo Neolitico. E moi posible, polo tanto, que o seu sistema de crenzas poida moi
ben ser representativo dos marifieiros celtas que percorrian o Atlantico durante as Idades
do Bronce e do Ferro. Como vemos pola vida dos insulares de Blaskett, Aran e Tory ata
anos recentes, os mundos nos que vivian todos estes insulares eran moi semellantes e
parecen reflectir unha pauta que se estende 6 longo de milenios.

De tédolos xeitos, 6 contrario dos textos antes presentados, o material de Carmina
Gadelica representa o amplo estrato da base da sociedade gaélica. E ese estrato o que
decote conserva os elementos culturais mdis arcaicos en calquera sociedade rural. Ainda
que aqui non poidamos extraer moito material desta rica coleccién, é bo mencionar a
existencia dun recurso tan valioso para a exploracion de sistemas de crenzas precristids na
rexion atldntica. Como di o propio Carmichael,
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Os misioneiros celtas permitiron a permanencia de elementos pagéns enxertados no seu culto
cristidn a partir de entén. De af a mestura da relixion pagd e da cristid nestes poemas...>

Varias das pregarias parecen francamente pagas, con pouca influencia cristia visible.
Outras, tales como as oraciéns dedicadas a Brigid, parecen vestir os santos con atributos
que un esperaria nos deuses pagdns. Os rituais que acompaflan estas oraciéns son,
decote, de cardcter precristidn. Pero, 6 final, estd todo incluido na estrutura cristid sen
ningunha sensacién de tensién ou de conflito.

INVESTIGACION SISTEMATICA DE CAMPO NO FOLCLORE COMO UNHA
XANELA A PREHISTORIA

O abundante material que hai en Carmina Gadelica é tipico dos grandes estudos
sobre o folclore nos que o material € recollido no campo por investigadores especializados
durante longos periodos de tempo. A cotio, quen o recada € unha persoa de féra da zona
que € ben coiiecida pola xente local. Despois, o material recollido é coidadosamente
analizado por especialistas en folclore en universidades e en arquivos nacionais de folclore.
O material arquivado —tanto o gravado como o transcrito— é organizado en amplas categorias
de folclore e indexado coidadosamente para ser recuperado por eruditos locais e
internacionais.

No caso dos contos, que se cadra constitien a categoria mdis importante de material
folclérico, os individuais poden ser organizados en tipos principais de relatos e tédalas
suas distintas versiéns. Entén os contos poden ser analizados segundo os seus elementos
constituintes: personaxes principais, eventos, contextos, etc. Estes elementos son
cofiecidos como motivos (temas centrais), e poden ser extremadamente valiosos 6 analizar
non s6 contos, senén lendas.*®

Por exemplo, en Bouzas (2015), o autor menciona motivos tales como barcas de pedra,
carros de bois, o gran boi de Ons, condutor das almas, e San Mamede, co seu lendario
carro tirado por corzos e lobos, todos relacionados cos lugares sagrados de Galicia.

Tales motivos poden ser buscados non s6 en Galicia ou na Peninsula Ibérica en xeral,
senén 6 longo de toda a costa atlantica en direccién norte ata Escandinavia —especialmente
nas zonas gaélicas de Irlanda e de Escocia—. Decote, a sda distribucién actual revela
conexidns entre dreas xeograficas que se remontan 4 prehistoria. Por exemplo, en canto 6
motivo dun santo que chega 4 terra nunha barca de pedra, nas Illas de Ardn dise que tanto
Colm Cille como Santo Enda chegaron en barcas de pedra, e certos penedos con forma de
currach mostranse con orgullo és visitantes como a nave real!’’

Partindo deste exemplo, pédese ver a importancia de crear un indice de motivos (temas
centrais) para Galicia e para toda a Peninsula Ibérica para poder investigar a distribucién
de motivos especificos e as stias variantes nas lendas vencelladas a lugares sagrados.

No norte, no centro e no leste de Europa, o arquivado e indexado de contos e outro
material folclérico avanzou con forza, especialmente desde comezos do século XX. Irlanda
foi particularmente afortunada, xa que pouco despois da independencia, eruditos
escandinavos e alemdns axudaron 6s irlandeses a recoller unha enorme cantidade de
material folclérico e a organizar os datos. Por exemplo, na década de 1930, dirixidos polos
seus mestres, alumnos de todo o pais recolleron mdis de un millén de paxinas manuscritas
de material folclérico dos seus parentes e vecifios.
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Os eruditos do leste da rexién bdltica, incluidos os paises recentemente independizados,
Finlandia, Estonia, Letonia e Lituania, convertéronse en exemplares recadadores e
arquivadores de material folcldrico. Letonia e Lituania tefien un interese especial para o
noso estudo, porque esas foron as derradeiras zonas indoeuropeas do nordeste europeo
en ser totalmente cristianizadas —algunhas delas no século XVI-. Como resultado, as
crenzas precristids sobreviviron con forza e foron intensamente investigadas.

Marija Gimbutas ddnos unha vista global da cultura béltica, cunha imaxe detallada da
mitoloxia.*® O nicleo desa mitoloxia estd contido nas cancidns pagéds mitoléxicas chamadas
dainos en lituano e dainas en letén. Na obra de Algirdas Greimas encontramos un exemplo
de como se pode analizar intensivamente o material folclérico lituano para poder acadar un
profundo entendemento da antiga relixién lituana. Nela sinala a complexidade do sistema
relixioso precristid en Lituania e como estivo sometido a cambios 6 longo do tempo,
mesmo antes da total introducién do cristianismo.*

Marija Gimbutas tamén merece unha atencion especial, porque na stia obra posterior,
na que reconstrie a cultura neolitica do sur de Rusia antes da chegada dos belixerantes
pastoris indoeuropeos, principalmente a da cultura Yamnaya, salientou a continuidade
dos desefios atopados na cerdmica, nas teas, etcétera, 6 longo dos milenios.®® Sostén que
as tecelds, as oleiras, etc., locais, ainda sabian o significado daqueles antigos desefios e
podian explicar o que significaban. Serfa interesante descubrir se as formas atopadas nos
petroglifos de Galicia ainda tefien eco nos desefios folcléricos locais.

Como xa mencionei, este folclore de Letonia e Lituania € moi arcaico, pero o folclore
baltico reflicte un mundo indoeuropeo moi diferente 6 mundo reflectido nos textos en
gaélico irlandés antigo e medio ou nas comunidades rurais gaélicas actuais. O folclore
leton e lituano reflicte un mundo de fragas e estepas, e cando se menciona o mar, é o
relativamente placido Mar Baltico.

En cambio, o mundo gaélico é un mundo esencialmente maritimo de paisaxes posglaciais
chuviosos e varridos polo vento, con zonas de bosque en dreas abrigadas do interior e
moitos paramos, todos situados lonxe, no tempestuoso Océano Atlantico.

O mundo escandinavo, especialmente Suecia, mesmo como estd reflectido no material
islandés e anglosaxén, inclinase cara 6 leste e cara a un legado baltico moito mdis préximo
6 placido mundo letén e lituano. Irlanda e Escocia, polo contrario, reflicten un mundo
atlantico tempestuoso, estreitamente vencellado non sé a Gran Bretafia, sen6n a Bretafia
e a Galicia.

FOLCLORE GAELICO COMO UNHA XANELA O ALEN GAELICO

Vexamos en detalle este tempestuoso mundo atldntico e, en particular, unha raza de
seres que se cria que habitaban a paisaxe do mundo gaélico ata a xeracién presente: 0s aos
1.5 Estes seres chamados «fairies» en inglés®?, vianse como entretecidos na vida da xente
rural da zona gaélica e tifian un papel prominente no folclore. Criase que vivian
especialmente nos outeiros e nas antigas mamoas, tales como Brugh na Béinne. Este € o
relato folclérico moderno dun ancidn sobre a sta orixe, pero esta explicacion reflicte unha
interpretacion cristid destes seres transmitida desde a época medieval:

A explicacion que tifia para a sia existencia era que durante a guerra que houbo no ceo entre
Deus e os anxos, Deus abriu as portas do ceo e disptiixose a botalos e ese traballo durou
corenta dias e corenta noites. Alguns deles quedaron no aire, outros na terra e outros no mar.
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Os sitios nos que mdis se vian eran os altos e habia moitos nos acantilados, a carén do mar.
O ancidn oinlle dicir que de non ser porque tifian a esperanza de volver 6 ceo o dia do xuizo
final, destruirian o mundo.®

A interaccién con ese Alén podia ser perigosa. Noutro relato, un pai manda a sua filla
polo gando antes dunha treboada, pero ela non da atopado o gando e non o leva 4 casa.

Cando llo dixo, 6 pai deulle unha arroutada e volvéndose a ela dixolle: «Que te leven os
outeiros e os altos! Sae e non volvas ata que encontres o gando!». Ela safu pola porta e nese
mesmo momento o pai arrepentiuse do que dixera, pero cando saiu a correr para chamala,
ela estaba entrando no penedo cofiecido como «Creig na Cailli»* ata hoxe. O outeiro tamén
¢ cofiecido como «Cnoc Aine» desde ent6n®, e non hai un outeiro no pafs tan misterioso
coma ese.*

Noutro relato sobre unha rapaza que vixiaba o gando, unha moza rubia que toca a arpa
nun outeiro cuberto de herba convence 4 rapaza para seguila e que entre no outeiro por
unha porta. Unha vez dentro do outeiro, ve un castelo grande e bonito.”” Cando entra na
cocifia, recibea e satidaa polo seu nome e apelido unha vella que estaba ali. A rapaza ten
fame e estd a piques de comer un pouco de pan, cando chega outra vella doutra sala
grande e chea de xente adxacente 4 cocifia e cun golpe tiralle a comida da man 4 rapaza. A
vella dille 4 rapaza que véu a correr desde Cnoc Aine para salvala, e que a rapaza debe
marchar inmediatamente sen mirar atrds ata chegar 4 sia casa. Entdn, a vella revela a stia
identidade:

Cando chegues 4 casa, dille a tia nai que te salvou Biddy Eibhline, que afogou hai moito
tempo cando paseaba polo (areal de) Rough Shore. Ela saberd quen son.®

Neste relato podemos ver que o mundo dos mortos e o mundo dos Aos Si poden
superpofierse. A primeira vella que encontra cofiece ben a rapaza (ainda que a rapaza non
a coilece a ela) e ddlle a benvida 6 bruion ou outeiro das fadas.® Estd claro que a rapaza
estd entre parentes. A outra vella chega a correr desde outro bruion (Cnoc Aine) para
salvar a rapaza, xa que sabe que se a rapaza proba a comida, non poderd irse. A segunda
vella € outra parente ou unha vecifia da nai da rapaza. Asi, as ddas vellas estdn estreitamente
relacionadas co mundo dos vivos, ainda que agora viven no mundo dos mortos, que
existe a carén do mundo familiar.”

Observemos que a segunda vella morreu afogada accidentalmente. Isto significa que
non estaba debidamente preparada para a morte e, en vez de ir 6 ceo, 6 inferno ou 6
purgatorio, foi 6 mundo dos seus devanceiros. Estaba na categoria de persoas que finan
sen os ritos da Igrexa. Observemos agora esta pasaxe de Carmina Gadelica relacionada
con bebés que morren sen bautizar nas illas exteriores de Escocia:

Se o neno morrese sen bautizar, non se permitiria enterrar o corpo cos ritos cristians en
terra consagrada. Os nenos que nacian mortos eran enterrados nun lugar aparte, decote
nun lugar inaccesible, entre penedos.

...Na casa de West Cralacan hai un sainte entre as rochas onde se enterraban nenos sen
bautizar, e iso recérdano persoas ainda vivas. En moitos distritos, eses nenos enterrabanse
entre o solpor e o amencer, «sen un raio de sol ou de lda, nunha noite negra e escura, onde
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ningun ollo podia ver e ningtin home podia distinguir». Criase que un neno asi non tifia alma;
sendn que se convertera nun espirito, e ese espirito, «taran», entrara nunha rocha e vivia ali,
converténdose en «mac talla» (fillo de rocha)», palabra que en gaélico significa «eco»... Non
estou seguro da relacion que tifian estes espiritos cos trasnos coflecidos como iridich nan
creag, «trasnos das rochas».”!

Unha vez madis, vemos que seres humanos que finan sen os ritos da Igrexa encontran
un sitio no que vivir como espiritos entre os penedos, en lugares solitarios asociados 6s
aos si.

O ALEN DOS SAAMI NO NORTE DE ESCANDINAVIA E O DOS GAELES

Esta superposicién entre o Alén e o mundo dos mortos tamén se encontra entre 0s
saami do distante norte de Escandinavia. Sempre me impresionaron as similitudes entre o
Alén dos saami e o Alén dos pobos gaélicos. Botémoslle unha ollada 6 Alén dos saami:

Debaixo da terra habia outro mundo senlleiro, a terra «saivo», e esta era o equivalente exacto
do noso mundo, onde os finados levaban unha vida de felicidade xunto cos seus rabafios de
renos, xa que a morte non significaba o final da existencia. Tamén hai referencias a un mundo
dos mortos, Jabmi-Aimo. Non estd claro cal era a conexion entre este € a terra «saivo», € se
cadra tampouco estaba claro para os lapons.’

Os saami tifian un estilo de vida moi arcaico, moi parecido 6 dos nosos devanceiros do
mesolitico, antes da introducién da agricultura. A diferenza principal deste estilo de vida
seria a introducién dos rabafios de renos quizais uns mil anos antes, que transformou a
sua cultura de caza e de pesca nunha cultura némade con rabafios de renos. Polo demais,
a sua existencia era nunha gran parte como na Idade da Pedra, con artefactos ocasionais
adquiridos a través do comercio cos nérdicos.

Como sinala o autor, o antropélogo danés Kaj Birket-Smith, a relixién dos saami estaba
influenciada polo paganismo nérdico, e incluso algunhas ideas cristids, pero malia a forte
influencia que tivo no seu estilo de vida a transhumancia cos renos durante os mil dltimos
anos, a sua relixion estd « ... evidentemente arraigada na vida da caza, [e] a transhumancia
tivo pouca influencia». O xamanismo era extremadamente importante, igual c6 culto s 0sos.

Segundo antigas ideas lapoas, a natureza estaba tan viva como o home, e contifia forzas
coas que era esencial estar a ben, pero sobre as que era imposible obter poder. O perigo dos
osos podiase contrarrestar observando coidadosamente os ritos de caza ... e os cazadores
podianse asegurar unha boa captura por medio da maxia gravando imaxes da sda peza en
penedos situados en lugares favorables para a caza... As drbores tamén contifian unha alma
... Certos lagos, rochas de curiosas formas, ou unha pedra de semellanza aparente a un
animal ou a un home —todos estes «seides» contifian enerxia sagrada, e facianlles sacrificios
para que os renos se multiplicasen e tivesen boa fortuna noutras cousas—. Encontraronse
centos de lugares de culto deste tipo, xunto con moreas de cornos de renos sacrificados e,
ocasionalmente, algunha figura de madeira cruamente tallada.”

De feito, como sinala Barry Cunliffe, nos enterramentos mesoliticos das comunidades
do litoral atlantico en Gran Bretafia e Dinamarca, «os individuos estaban acompafiados
por moreas de cornos de reno», e «é tentador pensar que aqueles individuos adornados
con cornos podian ser os xamdns que facian de intermediarios entre o grupo social e os
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espiritos».”* En canto s outros artigos e practicas mencionados, xa as vimos mencionadas
en citas desde Escocia a Galicia. Axifia volveremos cos saami cando falemos dos lugares
de culto en Escocia.

O folclore que describe o mundo dos aos si entre os pobos gaélicos contén motivos
que deben ter unha considerable antigiiidade. Un relato fala dun marifieiro que estaba a
pescar cuns compafieiros «...e viu que unha vaga monstruosa fa cara a eles». Lanzalle un
zapato 4 vaga e amdinaa. Aparece outra vaga enorme, e ldnzalle o outro zapato 4 segunda
vaga e esta amaina. Entén aparece unha terceira vaga, e esta vez, o heroe lanza un coitelo
grande contra a vaga. «Asi que o fixo, o mar amainou e quedou liso como unha tdboax.
Descobre que a vaga era unha muller dos aos si que o amaba e intentaba afogalo para
podelo salvar.” Observemos que entre os chucotos de Siberia, 6 encontrarse cun vento
xélido na tundra, un chucoto lanza un coitelo contra o vento para poder amainalo. Podemos
estar razoablemente seguros de que o «coitelo contra o vento/vaga» é un motivo folclérico
que non chegou a esas dias comunidades por via dunha ruta comercial maritima!

PRACTICAS VIVAS DE CULTO PRECRISTIAN NUNHA ZONA GAELICA

Despois de mencionar tanto os saami de Escandinavia como os gaeles de Irlanda e
Escocia, € hora de falar dun descubrimento recente nas Terras Altas (Highlands) de Escocia.
Oinlle esta historia por primeira vez 6 Profesor Allan Macinnes, da Universidade de
Strathclyde, cando visitou California a finais da década de 1980. Tal como lembro os
detalles, uns funcionarios do goberno querian asolagar un val remoto nas Terras Altas
escocesas para instalar unha planta hidroeléctrica. Naquel momento, os residentes da
zona achegdronse 6s funcionarios gobernamentais ds caladas para manifestarlles a sta
preocupacion.

Resulta que no val habia un lugar de culto e a comunidade local segufa realizando nel
précticas rituais. No val habia unha cabana pequena considerada un lugar sagrado. En
tempos nos que ainda se practicaba a transhumancia en Escocia, os mozos da comunidade
local levaban gando 6 val durante o veran, e a cabana podia ser un refuxio en momentos
de mal tempo.

Na cabana habia tres pedras chamadas am Bodach (o vello), a’ chailleach (a vella), e
a’ nighean (a filla)’s. No veran, colocaban as tres pedras féra coidadosamente sobre a
herba, 6 sol, pero ¢ final do verdn, cando volvian levar o gando 6s pastos madis baixos,
metian as pedras na cabana outra vez, con provisions para o inverno!’” Clarke e Roberts
(1996) dan o relato completo.

MAIS SOBRE OS SAAMI E A SUA POSIBLE PRESENCIA NA ESCOCIA PREHISTORICA

O que me impactou no momento foi a semellanza do trato dado s pedras no val das
Terras Altas escocesas e o dado a certas pedras amorfas na comunidade saami en
Escandinavia. Entre os saami, vellos relatos falan de «deuses do lar» que as familias
levaban con elas nas sias migraciéns. Eses deuses non eran imaxes talladas, sen6n pedras
irregulares, quizais «de forma curiosa» como na devandita pasaxe. Conservdbanas
coidadosamente envoltas en tea, e mentres viaxaban, diabanlles un lugar especial na zorra.
En ocasiéns cerimoniais, desenvolvianas e colocdbanas sobre céspede fresco.

Pola informacién ofrecida en Clark e Roberts (1996) sobre pedras similares coidadas
por familias nas terras altas de Gran Bretafia, parece que foi unha practica moi estendida en
Gran Bretafia. Suxire isto a presencia de individuos saami en Gran Bretafa durante o
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4. Fonte Sagrada na llla Negra, en
Ross e Cromarty, Escocia. Mais de
50.000 anacos de tea foron atados
as arbores e matas préximas por
peregrinos da época actual que
deseaban ser curados. Os 2
costumes vellos resistense 5. Fonte Sagrada de Bendrade (Oza-Cesuras, A Corufa, Galicia).
a desaparecer. Cf. Clarke E impresionante ver como o mesmo ritual de culto s augas pervive
and Roberts (1996). de xeito idéntico en diversos pobos atlanticos. Foto: José M? Veiga.

periodo mesolitico, ou mesmo antes, a finais da Idade de Xeo, cando Gran Bretafia e
Escandinavia estaban mdis ou menos conectadas por terra?’®

A investigacion xenética demostrou que o0 ADN mitocondrial das mulleres saami ten
vencellos especificos co das vascas, mentres que os cromosomas Y dos varéns saami
apuntan a vencellos coa Europa central.” Demostrouse que outras teorias anteriores, con
connotacions raciais, que vencellaban os saami con «Asia» eran falsas, polo que, en
termos do seu ADN, os saami son tan europeos como os seus vecifios. En cambio, parece
que a cria de renos e outros elementos de cultura material foron tomados prestados dos
seus vecifios do leste do Artico.

O que me fascina desde hai tempo é que case todos os dialectos saami mostran o
fendmeno lingiifstico cofiecido como «preaspiracion». Expresada simplemente, a
preaspiracion consiste en producir un son [h] inmediatamente antes dunha consoante
xorda como [p], [t] ou [k]. Por exemplo, en gaélico escocés, atopamos eses sons en palabras
como mac [mahk], «fillo», putan [puhtan], «botén», e cupa [kuhpa], «copa».

En Europa, a distribucién xeografica da preaspiracion € moi restrinxida. Encéntrase no
noroeste de Europa soamente: en Escandinavia, en Islandia, nas Illas Feroe e en Escocia.®
En canto 4s linguas, encontrdmola en tdédalas linguas saami, agds no saami inari (que ten
post-aspiracion), en diversos dialectos escandinavos descendentes do nérdico antigo, e
en gaélico escocés (pero non en gaélico irlandés nin manés). Dito doutro xeito, a
preaspiracion € virtualmente universal entre unha poboacion de falantes dunha lingua
urdlica (saami), en diversos dialectos dunha lingua xermdnica (descendentes do nérdico
antigo) e en certos dialectos dunha lingua celta (s6 en dialectos escoceses).

A preaspiracion non € unha caracteristica das linguas indoeuropeas e tampouco &
unha caracteristica das linguas urdlicas. Asi e todo, atopdmola no khalkha (halh) mongol
e en diversas linguas indixenas de Norte América. Parece ser unha caracteristica fonol6xica
arcaica, e ainda que existe un debate considerable sobre como xurdiu e se espallou este
fenémeno, supofio que se trata dunha caracteristica lingiifstica eurasidtica zonal arcaica
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conservada polos saami, que se consideran os colonizadores orixinais da Peninsula
Escandinava desde a Idade de Xeo en adiante e que falan unha lingua urdlica arcaica, ou
desenvolvérona eles independentemente na peninsula.

Eu explicaria a existencia da preaspiracion nas linguas nérdicas escandinavas como
unha caracteristica tomada prestada dos seus vecifios saami polos colonos xermanicos.
En canto a aspiracién en gaélico escocés, paréceme unha caracteristica indixena de Escocia.
Non a levaron os irlandeses a Escocia e, na mifia opinién, tampouco a levaron ali os
noérdicos.

Ningtn dos dialectos de gaélico irlandés que existen hoxe en Irlanda mostra trazos de
preaspiracidn, nin sequera nas zonas nas que se asentaron colonos nérdicos. Tampouco en
Inglaterra. Se os colonos nérdicos fosen a causa da preaspiracidn, por que non estd a
preaspiracién amplamente estendida nas zonas de asentamento masivo de colonos nérdicos?

Se observamos un mapa de distribucién da preaspiraciéon en Escocia, descubrimos
algunhas pautas moi interesantes.®! Encontramos a preaspiracién mdis forte nas zonas
mais gaélicas —6 longo de tédalas Terras Altas occidentais e nas illas do sur, co equivalente
de [maxk] «filo», [puxtan] «botén», e [kuxpa] «copa»—. Canto mdis nos achegamos 4s
zonas do norte, que foron as de maior asentamento nérdico no pasado, madis lene é a
preaspiracién, producindo o equivalente de [mahk] «fillo», [puhtan] «botén», e [kuhpa]
«copa». Isto € o contrario do que era de esperar se fosen os nérdicos quen introducisen
esta caracteristica 6s gaeles escoceses.

A preaspiraciéon madis lene de todas ddse na zona do sur de Argyll e do norte de
Perthshire, producindo o equivalente de [maxk] «fillo», [putan] «botén», e [kupa] «copa»,
con preaspiraciéon soamente diante da consoante [k]. Telamos en conta que Argyll foi
precisamente a zona da Escocia picta na que os irlandeses do norte se asentaron primeiro.

Ast, 4 parte de explicacions mdis complicadas, parece que o centro da zona gaélica de
Escocia —a menos afectada por estranxeiros— € a mdis caracterizada pola preaspiracion.
Isto suxireme que a preaspiracién é unha caracteristica de substrato dunha lingua que
existiu alf antes da expansion dos gaeles na Escocia picta. Isto non quere dicir que os
pictos falasen un dialecto saami —acepto que o picto era un dialecto briténico (celta Q)—.
Asi e todo, creo que nalgin momento posterior 6 final da Idade de Xeo, os seus devanceiros
falaron un dialecto saami.

O obxectivo desta longa digresion € dicir que creo que as semellanzas conceptuais
entre o mundo gaélico dos aos si e o mundo saivo dos saami, asi como o parecido das
précticas rituais en Escocia e nas zonas saami de Escandinavia, non son accidentais.
Ademais, as paisaxes estivais dos saami no norte de Escandinavia e as dos gaeles nas
zonas de paramos postglaciais varridos polo vento en Escocia son moi similares e
soportarian un estilo de vida parecido e, moi posiblemente, unha maneira semellante de
ver a vida.

SISTEMAS E PRACTICAS DE CRENZAS PRECRISTIAS QUE SOBREVIVEN NA
GRAN BRETANA MODERNA

Despois de mencionar a aparente supervivencia dun sistema de crenzas arcaicas nas
Terras Altas de Escocia, podemos pasar agora a unhas investigaciéns moi interesantes
nas que se inclden os datos de Escocia, pero nas que tamén se inclien moitos datos de
dentro das fronteiras de Inglaterra, en particular na cadea montafiosa dos Peninos, que se
estende como unha columna vertebral 6 longo do norte de Inglaterra.®? Na obra Twilight
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of the Celtic Gods (Crepiisculo dos Deuses Celtas), o Dr. David Clarke e o seu colega
Andy Roberts fixeron mdis de 10 anos de traballo de campo nos Peninos e en zonas
vecifias sobre a supervivencia de crenzas e practicas precristids nesas zonas.

Durante moitos anos realizaron un amplo traballo de campo traballando moi
discretamente con informantes individuais. Decote, estes informantes preferian quedar
no anonimato, pero cooperaban cos investigadores foraneos sobre unha base de confianza
mutua. A erudita escocesa, a Dra. Anne Ross, autora de Pagan Celtic Britain (Gran
Bretaiia Celta Pagd)®, nacida nas Terras Altas Escocesas e familiarizada co devandito
lugar de culto escocés, animou a Clarke e Roberts co seu traballo.

Un traballo de campo tan coidadoso demostra o que se pode acadar, mesmo hoxe, 6
investigar sistemas de crenzas e practicas rituais precristids na Europa occidental. Resulta
que nas zonas rurais illadas, ocupadas por comunidades asentadas hai tempo nas que
desde hai innumerables xeracidns viven e casan entre eles grupos de familias, pédense
transmitir tradiciéns moi arcaicas de xeracién en xeracion 6 longo de milenios.

No proceso de transmisién parece estar involucrado un membro de avanzada idade de
certa familia da zona local —decote unha avoa— que fai de gardid dun lugar de culto local,
e é aencargada de pasar as crenzas e practicas rituais a membros mdis novos da familia. A
comunidade coopera no mantemento das précticas de culto locais e, normalmente, participa
en certas celebracions estacionais —que, de feito, son as celebraciéns trimestrais do ano
celta mencionado anteriormente por Bouzas Sierra—. Axifia volveremos explorar con mais
detalle a instrucién dada por membros maiores da familia 6s membros mdis novos, pero
antes botarémoslle unha ollada rapida 4s didas maneiras principais de investigar sistemas
de crenzas precristids: investigacidn arquivistica e investigaciéon de campo.

INVESTIGACION DE SISTEMAS DE CRENZAS PRECRISTIAS

A investigacidn arquivistica consiste principalmente na investigacion de sistemas de
crenzas por medio do exame de documentacién escrita sobre sistemas de crenzas 6 longo
dos séculos. Poderia consistir na «investigacion bibliotecaria» que a todos nos ¢ familiar,
pero poderia consistir no amplo uso de material non publicado gardado en arquivos de
folclore. Por exemplo: The Golden Bough: A Study in Comparative Religion (A Pdla de
Ouro: Un estudo sobre Relixion Comparativa) ¢ un bo exemplo de investigacion
arquivistica a finais do século XIX*, mentres que as moitas obras eruditas de Georges
Dumezil sobre a relixion e a sociedade protoindoeuropea son un bo exemplo da investigacién
mais avanzada, baseada en documentos, do século XX.

Polo contrario, as investigacions feitas por antropdlogos durante a década de 1920
sobre sistemas relixiosos en dreas coloniais de todo o mundo, demostraron a importancia
do traballo sistemadtico de campo para comprender os sistemas de crenzas e os rituais que
os acompafiaban. Este traballo sistematico revelou rapidamente a inexactitude de gran
parte do material escrito sobre relixidns non europeas, e permitiu unha comprensién moito
madis profunda deses sistemas relixiosos.

De feito, a observacién directa de sistemas de crenzas alleos ten unha longa historia
en Europa. Xulio César foi un observador-participante da relixién e da sociedade gala que
estaba destruindo activamente e, de feito, contou co druida Divitiacus como guia e
conselleiro.® Parece que tamén Técito, 6 escribir a sia Xermania, estivo ben informado
polos romanos que estiveran en zonas xermanicas e estaban familiarizados coas crenzas e
précticas relixiosas das tribos xermdnicas.
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Moito despois, durante a expansion europea s Américas, os misioneiros espafiois
presentes en América Central e América do Sur escribiron amplas descriciéns das crenzas
e practicas relixiosas locais nas comunidades entre as que vivian, igual que fixeron os
misioneiros xesuitas en Canadd, e esas descriciéns foron eloxiadas por antropdlogos
modernos pola stia exactitude e obxectividade.

Resumindo, fixéronse grandes avances na comprension dos sistemas relixiosos de
pobos analfabetos por medio dun bo traballo etnografico de campo, pero ese traballo de
campo ten unha longa historia.

Para o que nos concerne, quero facer notar tres destacadas exploraciéns de crenzas e
précticas relixiosas no século XX nas que se contou coa participacion de individuos que
tiflan cofiecementos particularmente profundos das relixions locais: o equivalente a xamans,
adivifios ou sacerdotes.

O primeiro cumulo de traballo de campo é o do erudito finés Uno Harva entre os
agricultores fineses do Volga —os pobos mordovios, cheremises e maris— da Rusia central.®
Traballando en comunidades pagds cos karts (sacerdotes pagans), puido obter descriciéns
detalladas do mundo espiritual de pobos cuxos devanceiros serian vecifios proximos dos
primeiros indoeuropeos. Ainda que o mundo relixioso explorado ¢ un mundo urdlico, sen
ddbida contén elementos culturais tomados prestados do sistema de crenzas e practicas
rituais dos primeiros indoeuropeos, xa que as diferenzas lingiiisticas poden operar como
filtros entre comunidades culturais vecifias, pero non funcionan como barreiras
impenetrables entre elas. A min paréceme fascinante que ainda sexa posible acadar
descricidns tan detalladas de sistemas relixiosos precristidns na Europa moderna.

Os dous segundos exemplos de traballo de campo en asociacién con especialistas
relixiosos de comunidades locais proceden de Africa. O primeiro exemplo é o traballo
pioneiro do antropdlogo francés Marcel Griaule, Dieu d’eau: entretiens avec Ogotemmeli
(Deus da Auga: Entrevistas con Ogotemmeli).¥” Os dogéns son un pobo arcaico do
Séhara central que representa un pobo cuxos devanceiros foron parte das antigas pradeiras
do Sahara. A detallada descricién do sistema relixioso contén unha referencia 4 importancia
de certa constelacion, que € o tipo de informacién que pode ter un sacerdote, pero non un
profano.

O segundo exemplo procede de Sudéfrica: unha exploracién detallada da relixién
tradicional do pobo zuld da Reptblica de Sudafrica polo antropdlogo Axel-Ivar Berglund.
Berglund foi o fillo zuldfalante duns misioneiros luteranos que, 6 falar zuld con fluidez,
puido explorar os matices da relixion tradicional do pobo zuld. No seu libro transcribe
palabra por palabra as stas conversacions gravadas con especialistas relixiosos zults,
tales como adivifios, facedores de chuvia, herboristas e «vaqueiros celestes» (especialistas
que protexen a comunidade dos 16stregos). Por medio de interrogatorios moi detallados,
puido cribar a informacién e corrixir os detalles de descricions anteriores da relixién zuld.

Asi, queda clara a importancia dos relatos detallados, sistematicos e ben fundados do
interior da comunidade de crentes. Os relatos sobre crenzas e practicas relixiosas precristids en
Europa non adoitan ter este nivel de claridade ou fiabilidade, xa que decote dependemos de
estranxeiros para obtelos e xeralmente os observadores fordneos son observadores hostis.

AEVIDENCIA DO NORTE DE INGLATERRA
Volvamos agora 6 traballo feito nos montes Peninos do centro de Inglaterra polo Dr.
David Clarke e o seu colega Andy Roberts. Un informador € citado amplamente 6 longo do
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libro, e ainda que este informador nunca se describiria a el mesmo como un «sacerdote da
vella relixién», € obvio que € moi elocuente e que pensa profundamente na tradicién na
que foi criado. Na mifia opinién, os seus comentarios son un documento sociol6xico
importante que describe como sobreviven durante séculos os sistemas de crenzas
precristids nun ambiente relixioso hostil. Estes son algtins extractos importantes:®

Pasei toda a mifia infancia e a maior parte da mifia vida adulta na zona de Harfedale, en
Yorkshire, de onde somos orixinarios eu e mdis un grupo de familias 6s que estou emparen-
tado... Sempre se me dixo que a mifia familia e as stias diversas ramificaciéns viviran nesta
parte do mundo desde o comezo do tempo... Supofio que somos ‘pagdns’ —pero sé no
sentido de que o mundo do paganismo se referia orixinalmente s crenzas e practicas de
quen vivia no campo—.

Desde o comezo da mifia infancia en adiante fun educado na tradicién familiar... e en lugar
dunha educacién formal como a que existe na tradicion cristid, a nosa educacion tifia unha
forma moito mdis relaxada, ainda que, dalgtin xeito, intensa. A instrucién era responsabilida-
de dos membros mdis vellos da familia... No momento do meu «espertar»..., mifla avoa
materna era a responsable de pasar as ensinanzas —inicialmente pasdbanse de avo a neto, de
muller a home ou de home a muller— e isto tifia a forma de ‘paseos pola natureza’ (lembre-
mos que daquela eu so tifia sete anos) durante os que percorriamos quilémetros, fixese o
tempo que fixese, en tédalas estaciéns do ano e a calquera hora do dia e da noite...

Pouco e pouco, de ver unha serie de estradas, camifios, campos e outeiros, comecei a ver a
topografia xeral da zona na que vivia dun xeito totalmente distinto... Deambulabamos
libremente... prestandolle unha atencidn total 4 terra e a como estaba formada, as suas
formas, texturas e lugares ocultos... Ela sinalaba e nomeaba certas caracteristicas da pai-
saxe... e cheguei a cofiecelas por aqueles nomes. Contdbame contos sobre elas e sobre os
poderes que as habitaban e as protexian. Hab{a xigantes, fadas, espiritos e forzas mdis sutis
e poderosas en tédolos sitios... Aprendeume a miralo todo desde un outeiro a un regato a
unha folla e, 6 miralos correctamente, a ver tanto os procesos fisicos como os significados
mais relevantes...

Tiven que aprender tédolos nomes, literalmente —os nomes locais, claro—, de cada planta, de
cada drbore, de cada tipo de pedra, de cada animal, de cada ave, de cada insecto, de cada
peixe e demais. Tifia que saber onde se podian encontrar todos, que aspecto tiflan en
calquera época do ano e, se as tifan, cales eran as suas utilidades (medicinais, practicas do
que fose)...

Ensinoume as épocas especificas do ano, do mes e do dia e mailo que significaban e para que
se podian usar e como o clima e as suias pautas indicaban certas cousas que fan chegar para
as plantas e os animais. Tamén o Sol, a Lua e o ceo da noite se converteron nun lugar
diferente, poboado de heroes e vilans, deuses e deusas. Tan distantes e formando parte
ainda asi do poder tinico 6 que me {a expoiiendo de vagar...

...Tamén fun introducido 4 crenza fundamental da nosa tradicién: que a terra € sagrada. E
con ese fin considerabdmonos administradores, gardidns das areas nas que vivian membros
da nosa familia... Agricultores, gandeiros, gardamontes e moitos campesifios normais sabian
dos nosos coflecementos sobre plantas e animais, e certos membros da familia axuddbannos
con remedios naturais e herbais tanto para problemas de animais como de seres humanos...
Tampouco nos consideraban nada féra do normal por termos aquelas crenzas e coflecemen-
tos. Era como se noutrora fose algo moi estendido e aceptado, pero que agora s6 era
competencia duns poucos...

Rendiamos culto? Non, non realmente. Para nds, o noso culto era estar vivos e ser parte do
corpo da nai: manternos fieis 4 tradicion e sinalar os momentos especiais, estar abertos 6s
poderes naturais era suficiente para nds. Os poderes que venerabamos estaban pechados na
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paisaxe, inherentes 6 poder do clima e manifestos no ciclo do cambio das estacidns, e que,
6 final, tamén estaban presentes en nés. Non era nada complicado, nada sobrenatural, e para
min, polo menos, o xeito no que deberia vivir a xente...

...s6 foi cando lin sobre outras tradiciéns en Derbyshire e noutros lugares, que me decatei do
espalladas que estaban e do semellantes que eran as nosas crenzas por todo o pafs.

O que vemos aqui, nas ensinanzas que recibiu o informador na sta infancia, no fondo,
€ o mesmo cOs coflecementos tradicionais que absorberia calquera no mundo rural gaélico
de Irlanda ou de Escocia hai un par de séculos. Observamos a gran atencién prestada s
dinnseanchas (cofiecementos da toponimia) e 6s diiile, as forzas elementais que actian a
través da natureza. A unica diferenza notable en Yorkshire é a ausencia de referencias a
santos e, polo contrario, a referencia explicita a deuses e deusas.

SANTOS OU DEUSES? POR QUE E TAN EXPLICITAMENTE PAGAN O MATERIAL
INGLES?

A explicacién pode estar na historia da zona. Ainda que a cadea montafiosa dos Peninos
foi unha drea de refuxio para a cultura celtobriténica durante o periodo das invasions
anglosaxoas e ¢ posible que esta fose reforzada culturalmente por estar tan preto de areas
galesas, a cultura local debeu sufrir unha considerable presidn externa, tanto na época
inicial da cristianizacién como, posteriormente, na época da reforma protestante.

Foron os misioneiros irlandeses quen se encargaron da cristianizacién dos anglosaxéns
en Northumbria, xa que os galeses, molestos pola invasién anglosaxoa de Gran Bretaiia,
negéronse a participar na cristianizacion dos anglosaxéns.* Pola actitude dos misioneiros
irlandeses noutros lugares, tamén seria de esperar a indixenixacién do cristianismo nesta
zona. Asi e todo, lembremos a actitude de Alcuino de York respecto és cofiecementos
tradicionais pagans, e teflamos en conta que York estd en Yorkshire, polo que é posible
que o clero anglosaxén non tivese unha «actitude tan suave» ante a conservacion da
herdanza precristid nas zonas rurais.

Ademais, na época da reforma protestante, os mananciais sagrados e os rituais
estacionais sufrian decote serios ataques —especialmente por parte do clero evanxelista—
tanto polas stas conexiéns co catolicismo como polas sospeitas que espertaban as
devanditas tradicidns sobre a supervivencia do paganismo en zonas rurais.

Como resultado, a xente local aprendeu a practicar as sdas crenzas en silencio,
aceptando o cristianismo, pero mantendo as ensinanzas cristids aparte das sdas crenzas
ancestrais. Como di un segundo informador:

Cando eu era un neno, no (distrito) Peak habia unha capa de crenzas que non era cristid. Era
antiga, e a xente sabfa que non era cristid. Pero non a consideraban prexudicial para o
cristianismo, porque toda a xente que eu cofiecia fa a unha igrexa ou a unha capela, pero eran
como dous compartimentos distintos da sta vida.”

Este enfoque bastante esquizofrénico para integrar dous sistemas relixiosos opostos
nunha cultura é moi cofiecido para antropélogos de todo o mundo, e pode explicar o
estrailo dato descuberto polos folcloristas: que a retencién de elementos «pagdns» &
lixeiramente madis alta nas estritas comunidades calvinistas das illas exteriores de Escocia
que nas comunidades catdlicas das illas.
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O informador continta:

Non era unha teoloxfa nin unha filosofia nin un tipo de «cousa» relixiosa organizada. Era
mais como a fe nas fadas en Irlanda, todo relacionado co genii loci —espiritos do lugar—. Eran
contos sobre outeiros de fadas, arbores, mananciais e cousas polo estilo, todos relacionados
con certos lugares. Tamén habia deidades, pero sen formar parte de ningtin sistema relixioso.”!

Ademais de que en Yorkshire deuses e deusas non foron «bautizados» (empregando
a terminoloxia de John Carey), parece haber pouca diferenza entre os coflecementos
tradicionais das zonas gaélicas de Irlanda e de Escocia e os cofiecementos tradicionais
dos Peninos en Inglaterra.

Ademais da importancia deste material como testemuiio da existencia continuada dunha
tradicidon tan coherente (e non simplemente dunha escolma de crenzas e ritos que
sobreviviron 6 paso do tempo dunha maneira pouco sistematica) en Inglaterra, asi como
en Irlanda e en Escocia, tamén ten a importancia de proporcionarlle un contexto a un
inusitado documento da Irlanda do século XIX.

UNHA TRADICION CORRESPONDENTE NA IRLANDA DO SECULO XIX

Este documento, titulado Fealstiinacht Aodha Mhic Dhomhnaill (A Filosofia de Hugh
McDonald), foi escrito por un mestre e poeta dunha zona rural, Aodh Mac Domhnaill /
Hugh McDonald, que a mediados do século XIX vivia no nordés do Condado de Meath.
E un manuscrito extenso, de oito capitulos, e foi publicado finalmente por Colm Beckett
como un libro ben editado en 1967.° E un libro curioso que captou atencién na época da
sda publicacién, pero poucos comentarios desde entén, que eu saiba.

Como comenta o seu editor, «...¢ un libro peculiar e, que eu saiba, ¢ a inica obra sobre
a natureza en gaélico irlandés que estd baseada na tradicion popular».*

Existe unha gran diferenza entre Fealstinacht Aodha e os panfletos escritos polos médicos
tradicionais de Irlanda, tanto no que respecta 6 estilo como 6 contido... As substancias
encontradas nas curas de Aodh son de orixe irlandesa... O mdis probable € que Aodh Mac
Domhnaill adquirise as sdas curas da medicina popular.”

Ademais, Beckett desbota a influencia directa doutros materiais publicados que
puidesen estar accesibles a Mac Domhnaill naquel momento. Por exemplo, ainda que as
curas encontradas na obra de Mac Domhnaill se sobrepofien parcialmente co Complete
Herbal de Culpeper, tras un exame minucioso do texto manuscrito, Beckett cre que Mac
Domhnaill non lera o libro de Culpeper ou que nin sequera oira falar del, e que tampouco
lera Natural History of Ireland (Historia Natural de Irlanda) de Thompson nin os estudos
daReal Academia Irlandesa.”

Resumindo moi brevemente o contido de Fealsiinacht como o esboza Beckett, Mac
Domhnaill comeza mencionando a natureza de Deus € a creacion, extraéndoo das escrituras
cristids, pero axifia corta esa especulacion, dicindo que € unha parvada que a xente intente
debater o inconmensurable.

...cando non entenden as cousas que son evidentes e comprensibles para os sentidos. Para
eles haberia moito mais proveito no estudo da Natureza, porque ¢ a partir dese estudo
cando lles serfa posible entender un pouco mdis dos misterios de Deus.*®
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Aqui vemos inmediatamente a mesma perspectiva filos6fica que encontramos nas
«ensinanzas» descritas en Yorkshire: que a natureza ten moito que ensinarnos se a
examinamos a fondo.

Beckett continta:

Case ten a mesma opinion cds antigos gregos con respecto 4 composicion da materia: que
hai tres elementos [ddile] basicos, i. e., lume, auga e vento —omite o cuarto elemento, terra—
e que as distintas cousas se crean mesturdndoas en distintas proporciéns.”’

Centrarémonos nestes tres diiile posteriormente, xa que para Mac Domhnaill son a
base de toda a vida creada. Este concepto da vida é sorprendentemente arcaico, e non hai
unha explicacion facil para a orixe do conceptualismo de Mac Domhnaill.

Beckett continta:

Todo o vivo xorde do apareamento de macho e femia. A terra é a avoa dos animais e a nai das
plantas. O ceo («ar») é 0 seu esposo, que deposita a semente no seu ttero...”*

Non hai didbida de que nestas crenzas resoan as mencionadas nas descriciéns da
«ensinanza» en Yorkshire.
Beckett continta:

O sefiorio sobre tédalas demais criaturas foille dado 6 Home.* Foi creado todo para o seu
proveito, mesmo as cousas que el considera nocivas... O Home ten cinco sentidos corpo-
rais, igual cds animais, pero o Home ten tres sentidos espirituais, que lles faltan 6s animais:
entendemento, memoria e vontade, e estes permitenlle exercer xuizo, e distinguen o Home dos
animais irracionais ... Debido 6 pecado de Adan, o Home —asi como tédalas criaturas vivas— é
susceptible ds doenzas, pero tddalas sdas curas estdn dispoiiibles sobre a face da terra.'®

De feito, a énfase no texto manuscrito de Mac Domhnaill estd nas curas proporcionadas
pola terra, a nosa nai, e non sobre as doenzas debidas 6 pecado orixinal. E unha vista moi
diferente 4 perspectiva normal do cristianismo sobre os sufrimentos da vida. Mac Domhnaill
é claro; se usamos a razén que Deus nos deu, podemos aproveitar os agasallos que a nosa
nai, a terra, proporciona tan xenerosamente.

Como indica Beckett, o resto do manuscrito estd dedicado a unha descricién detallada
dos usos dos diferentes animais e plantas para proveito humano. Tédolos seres vivos
tefien o seu papel e a sia funcién, como ordenou o misterioso Deus. Cada criatura, agés
o home, ten a sia Némesis, e isto axuda a regular as poboaciéns animais. Moitos animais
sobreviven comendo plantas, e outros animais sobreviven cazando as especies que se
lles asignaron. As estaciéns funcionan para controlar a reproducién, e as estaciéns do
mar son opostas ds da terra.

Relacidnase todo para acadar unha harmonia xeral, desefiada por un Deus misterioso.
Non hai sentido da evolucién. Funciona todo segundo un plan divino trazado 6 comezo
da Creacién e deseiado para beneficio de todos, especialmente dos seres humanos. O
noso benestar depende de que entendamos o plan divino e adquirimos ese entendemento
por medio dunha observacién minuciosa da natureza.

De t6dolos xeitos, a natureza que describe non € a da ciencia do século XIX. Parece
representar a vision dun mundo arcaico no que, por exemplo, as baleas, as focas e as
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6. Da Chich Anann («Os Dous Peitos de Anu»), Co. Kerry, Irlanda. Este asombroso elemento
paisaxista leva 0 nome dunha antiga deusa que marca a paisaxe coa stia forma. E un exemplo
espectacular do concepto de Mac Domhnaill sobre a terra como nai nosa.

Cf. Clarke e Roberts (1996).

tonifias son peixes (éisc) andmalos que se reproducen como mamiferos terrestres.'” Refirese
mesmo 4 londra (dobharchii) como a un «anfibio» (loscdn) que ten o poder de levar as
mulleres que se acheguen demasiado 4 beiramar!!?

A riqueza e o detalle da filosofia de Mac Domhnaill merecen unha andlise minuciosa,
que non podemos facer aqui. O texto bdsico, incluido o texto bdsico e a sta transcricion &
lingua gaélico-irlandesa estdndar escrita, pero excluidas as notas e o prélogo do editor,
son unhas 134 paxinas. Cando descubrin o texto, e despois durante moitos anos, non tifia
contexto para este estrailo manuscrito. Como di Beckett, é tnico.

AHERDANZA COMUN DA IRLANDA GAELICA E DE YORKSHIRE

De tédolos xeitos, despois de ver os datos orais recollidos por Clarke e Roberts en
Yorkshire, penso que xa temos un contexto. Mac Domhnaill era un poeta tradicional e
estaba afeito a copiar manuscritos. De feito, no século XX ainda se copiaban manuscritos
moi vellos — mesmo do periodo do gaélico irlandés medio. Estes poetas e copistas eran os
derradeiros aos ddna, a clase douta que se remonta 6 periodo precristidn.

Sabese que estas persoas tifian cofiecementos esotéricos, que necesitaban para poder
traballar coas referencias dos vellos manuscritos. Incluso houbo monxes medievais que
sospeitaban que certos membros seculares desa clase douta sabian demasiado sobre o
paganismo! Por referencias contemporaneas 4s actividades dos adivifios (fogharmaigh),
que envoltos en peles frescas de touro se deitaban en lugares apartados e solitarios para
sofiar co futuro nun estado de transo, sabemos que tales cofiecementos, indiscutiblemente
pagéns, existiron ata o século XVII en Irlanda, e en Escocia ata o século X VIII.!%

A diferenza entre as dreas gaélicas e o norte de Inglaterra parece ser que, nas dreas
gaélicas, os coflecementos que xeralmente se tiflan sobre crenzas e ritos precristians
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confidbanse nunha gran parte 4 clase douta, tanto clerical como profana, que actuaba
conscientemente como gardid destes coflecementos tradicionais. Polo contrario, na
Inglaterra rural non habia unha clase indixena douta para absorber estes cofiecementos e
pasarllelos a outras xeracidns.

Polo tanto, parece que en lugares como Yorkshire, certas familias —facendo o papel das
familias doutas profesionais das dreas gaélicas de Irlanda e de Escocia— encargdronse de
pasar o conxunto de informacién que explicaba a paisaxe local e que se consideraba
esencial para sobrevivir nela. No proceso, as familias que facfan o papel de gardians do
dinnseanchas no seu sentido mais profundo, 6 longo dos séculos desenvolveron un
sistema intensivo de preparacion para a transmision destes cofiecementos que a maiorfa
das familias das dreas gaélicas non necesitaban, xa que ali as familias doutas locais
continuaron as suas actividades sen trabas e a maioria dos gaeles rurais absorbian o que
necesitaban das suas actividades cotids.

O sorprendente do manuscrito de Mac Domhnaill € que o contido do Fealstinacht
parece abranguer unha boa parte do curriculo descrito para «a ensinanza» en Yorkshire.
Parece que, fose cal fose 0 modo de transmisién, o conxunto basico de cofiecementos era
esencialmente igual nas duas dreas. Malia o cambio de lingua, os cambios relixiosos, a
urbanizacién e industrializacién da periferia da comunidade rural, houbo unha gran
continuidade na transmisién de material cultural precristidn en amplas zonas de Gran
Bretaiia e de Irlanda.

A IMPORTANCIA DOS DUILE (<ELEMENTOS») NO FEALSUNACHT DE MAC
DOMHNAILL

Volvendo a nosa atencién 6 material co que empezamos, a situacion dos lugares sagrados
en Galicia e a conexidn coas dreas celtas do norte, centrémonos agora no material mais
arcaico do Fealsinacht de Mac Domhnaill, o papel dos tres du’ile («elementos», ou
forzas naturais) fundamentais.

Mac Domhnaill abre esta discusién dunha maneira interesante. Abordando a cuestion
da natureza de Deus, observa que algunhas persoas din que hai tres persoas nun sé Deus
(a trindade cristid), e que outras din que en Deus s6 hai unha persoa. Desbotando a
posibilidade de pescudar filosoficamente a natureza de Deus, invita 4 xente a examinar
cuestions que son claras e comprensibles para os sentidos naturais, e logo di o seguinte:

Td an uile ni arna chumadh de thri chorp, mar atd, tine, uisce agus gaoth; agus gach ar
chruthaigh Dia, is de na tri dhuar [= diiil] sin seo a rinne sé iad, i gcruth go bhfreagraionn
agus go bhfulaingionn na coirp nddiirtha in éineacht le chéile.

(«Estd todo composto por tres elementos, i.e., lume, auga e vento, e todo o que Deus creou,
fixoo con estes tres elementos, de maneira que os corpos naturais se correspondan entre
eles e sufren tanto uns como outros»)'*

Parece dicir que, xa que a natureza estd evidentemente composta de cousas que son
tripartitas, por que non habia ser tripartita tamén a natureza do creador de tédalas cousas?
Como nos di un pouco mdis adiante, ... dd dhroim sin go bhfuil an spiorad diaga, uile-
chumhachtach, do-chuimseach, rindiamhrach seo ar a dtrdchtann na Scrioptiiir, folaithe
uainn i ngach sli, ach amhdin in obair ordaithe an nddiiir...(«...polo tanto, este espirito
divino, todopoderoso, universal e misterioso, sobre o que nos informan as escrituras, esta
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oculto para nds de tédalas maneiras agds no ordenado traballo da natureza ...»)'% E, polo
tanto, a obra do Creador reflicte directamente o propio Creador.

O mundo gaélico estd cheo de referencias 4 Santisima Trindade, claro; as referencias a
An Triir estdn sempre presentes nas oracioéns e conxuros do Carmina Gadelica de
Carmichael, e a férmula in ainm an Tritiir («no nome dos Tres») é unha formula moi
espallada que substitie a in ainm an Athar, an Mhic agus an Spioraid Naoimh («no
nome do Pai, do Fillo e do Espirito Santo») no mundo gaélico. Tamén houbo trindades de
santos (Patricio, Colm Cille e Brighid), e mesmo de deidades pagds anteriores a eles (p. ex.
as tres Machas).

Pero que son estes tres diiile dos que todo estd composto? Examinemos os moitos
significados do termo diiil que encontramos no gran dicionario gaélico irlandés-inglés
chamado Focloir Gaeilge Béarla. O dicionario divide o termo diiil en ddas entradas, pero penso
que podemos xuntalas. O facelo, descubrimos que o termo diiil estd perfectamente organizado
en tres categorias de significado (outra trindade!). A primeira ve os diiile como forzas da natureza,
a segunda ve os diiile como seres individuais —xa sexan anxelicais, humanos ou animais—, e a
terceira ve os diiile como os desexos e as expectativas que viven dentro dos seres.

As tres categorias de significado implican dinamismo, actividade ou movemento e a
manifestacién de diversos graos de enerxia, e parecen encaixar unhas dentro de outras
como unha boneca matrioshka. A nés, como seres humanos, por exemplo, aféctannos as
forzas elementais do clima ou do mar, movémonos 6 longo da paisaxe, e conmdvennos (4s
veces intensamente) as forzas emocionais do noso interior. Estes tres coflecementos estan
presentes no mundo conceptual gaélico e estdn claramente reflectidos no material de
Yorkshire. Observemos a atencion prestada s rios ou 6 mar, por exemplo, visto case como
un ser humano.

OFUNCIONAMENTO DOS DUILE
Con estes cofiecementos, sigamos escoitando a Aodh Mac Domhnaill:

... mar tagann na rindiamhra seo le chéile, i gcruth go bhfreagraionn siad a chéile i mérdn
de mhodhanna, amhail agus mar atd gach ni cumtha d’aon adhmad amhdin, mar atd tine,
uisce agus gaoth. Agus td na tri chdiliocht seo i ngach substaint diobh seo ionas nach bhfuil
corp, beo né marbh, nach bhfuil de na tri phearsa chéanna.

(«...porque estes misterios se unen, de xeito que se corresponden entre eles de moitas
maneiras, como se todo estivese formado por unha soa substancia (‘madeira’), i.e., lume,
auga e vento. E estas tres calidades estan en toda substancia, de maneira que non hai corpo,
vivo ou morto, que non sexa das tres mesmas persoas (sic!)».1%

Continua:

Td tine agus uisce sa ghaoth, agus td gaoth agus uisce sa tine, agus td gaoth agus tine san
uisce; agus mar chruthii air sin, taispednann siad iad féin go laethiiil in aghaidh a chéile. An
trdth a éirios an tine sa ghaoth, triomaionn agus loisceann si éadan na taliin; an trdth a
bhuas an t-uisce, is € a thagas taisleach uaithi — i gcdir go ndeirimid «gaoth loiscneach»
agus «gaoth fhionntais» [= fionn-tais].

(«Hai lume e auga no vento, e hai vento e auga no lume, e hai vento e lume na auga; e como
proba diso, revélanse diariamente, contrastando uns con outros. Cando o lume se eleva no
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vento, sécase e abrasa a face da terra; cando gafia a auga, sae humidade dela [o vento] e as{
dicimos ‘vento abrasador’ e ‘vento himido’.»)'"

E conclue:

Sin anois triar [= tritir] in aon. Mar an gcéanna don uisce, td tine agus gaoth ann, ionas go
ngluaiseann agus go loisceann uaidh féin. lonas go dtaispednann agus go n-oibrionn gach
cdiliocht diobh seo i ngach aon chorp diobh féin amhail mar a dhéanas i ngach corp eile, i
gcruth go bhfuil sé soiléir, sothuigthe go leor don intinne is anbhainne ar bith gur den triiir
seo atd gach ni eile réidh.

(«Af esta! Unha trindade! (Tres en un!) E 0 mesmo na auga: hai lume e vento nela, de xeito
que se move e se queima por si mesma. De maneira que se revela cada unha destas calidades
e funciona en cada corpo destes igual que en tédalas demais cousas, de modo que estea
suficientemente claro e sexa facilmente comprensible incluso para a mente mais débil que
todo estd composto por esta trindade.»)!*

MAC DOMHNAILL SOBRE A CREACION
Segue para falar da creacién:

Td tri ni sa Diagacht nach bhfuil i gcumhacht aingeal no daoine a thuiscint, mar atd,
morgacht, eagna agus cumhacht Dé, agus is in ordi an nddiiir amhdin is féidir a thuiscint
go bhfuil gach ni diobh seo follas; ar dtiis, mar atd an talamh as ar baineadh na huile nithe,
arna cruthii le cumhacht agus ar [a] suiomh le tuiscint agus ar a n-ordi le heagna, ionas
go ndéanann siad fianaise le chéile gur aon iidards amhdin atd acu uile, agus dd bhri sin
nach feidir le haon di“obh marthain gan chunamh an dara...

(«Na Divindade hai tres cousas que é imposible que entendan anxos ou humanos, e son a
maxestuosidade, a sabedoria e o poder de Deus, e s6 na orde da natureza é posible compren-
der que cada unha delas estd manifesta. Primeiro, a maneira na que a terra, da que se colleitan
tédalas cousas, existe, [con tédalas cousas] creada por medio do poder, disposta con
entendemento e ordenada con sabedoria, de xeito que [esas cousas] son testemuiias de que
todas tefien unha autoridade, e por esa razén, ningunha delas poderia existir sen a axuda das
outras...»)'"”

Logo expande a relacién entre o ceo e a terra:

... amhail agus nach bhféadann an talamh a thoradh a thabhairt uaidh gan chiinamh na
neamha atd os a chionn. Agus mar an gcéanna gurb é an talamh is bundit do na diile
neamhai, ar chéir go ndéanann siad malairt triomlaigh agus taisligh le chéile; i gcruth go
dtoirchitear an talamh 6 na neamha amhail coirp chdimheascacha eile, agus mar an
gcéanna go ramhraitear agus go n-oiltear na diile le sult agus le taisleach na talin.

(«...de maneira que a terra non pode dar os seus froitos sen a axuda do ceo. E do mesmo
xeito, a terra € o escenario no que actiian os elementos celestes, de maneira que intercambian
sequidade e humidade entre eles, de modo que a terra € fertilizada polo ceo igual ca outros
corpos que se aparean, e do mesmo xeito os elementos niitrense e engordan co pracer e coa
lentura da terra.»)'’
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E despois amplia os principios
feminino e masculino:

Tuig, a léitheoir, gur fearga agus banda a
rinne Dia gach ni ar dtis, agus gur ¢ na
fearga a thoirchitear na banda uile, agus
gurb é sult na gcorp banda a oileas agus
a thugas neart do chorp gach ni ndduir-
tha né go bhfdsa agus go n-abai siad. An
trdath a chuireas sioladdir barr sa tala-
mh, ... toirchitear an tiir uaidh, agus is é
an sort céanna a thugas an ri-mhdthair
seo uaithi; ach cuirim i gcds nach sao-
thraionn agus nach gcuireann duine ar bith
an talamh, is ni follas go dtugann si barr
uaithi féin, ach ni hé an sort a chuireas an
sioladoir talamhai a thagas ¢ nddiir, ach
siol fidin gan dea-bhlas, de nés nddir an
tsioladora onar cuireadh é, mar atd, an
Spéir.

(«Entende, lector, que Deus creouno todo
macho e femia desde o comezo, e son os
machos os que fertilizan as femias, e que
€ o pracer do corpo das femias 0 que nu- 7, Dentro da tumba en Brugh na Boinne, Newgrange,
tre e lle da forza 6 corpo de tédalas cou- Co. Meath, Irlanda. Obsérvese a tripla espiral na
sas naturais para que medren e maduren. pedra grande da esquerda. Como di Barry Cunliffe,

Cando un sementador sementa un cultivo «hai cinco mil anos, na pedra coa tripla espiral
na terra. ... fertiliza o solo. e é desa mes- caerian as raiolas de sol do amencer do solsticio de

ma maneira como esta Gran Nai d4 [froi- V€41 .Representan es't‘as espirais o que Mac
Domhnaill chamaba os duile (elementos) de vento,
to], pero observemos que cando un ser

. lume e auga, agardando ser tocados por unha raiola
humano non cultiva ou sementa a terra, do Sol? Cf. Cunliffe (2001), pp. 178-179.

estd claro que ela dard unha colleita por
ela mesma, pero non da clase que semen-
ta un sementador terrestre que procede
da natureza sen6n unha semente brava sen
bo sabor, igual cd natureza do sementador que a sementou — o ceo»)'!!

E aqui menciona especificamente «sementar» desde o ceo:

Oir nil sion dd dtagann 6n spéir nach mbionn siolta éagsiila céimheasctha ina measc, ach
go mor mor an fhearthainn agus an dricht, ar ghléas md thiteann siad fd thalamh lom
dearg, biodh gur bothar clochach né ldr crua, faoi cheann ocht n-uaire agus daichead go
bhfeictear é ina scraith ghlas mar ghort; agus an t-uisce as thagas anuas in aimsir doininne
agus a chonaios i gclais nd i ndiog, md theilgtear fd uachtar chré dheirg é, go dtoirchionn
an tir mar an gcéanna. Ar chdir go dtuigimid as seo gurb i an iir an bhanda is mdthair
nddiirtha go gach uile ni, agus dd réir sin, is é an t-aer is leanndn agus is caomhchéile di de
réir eagna agus orduithe Dé.
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(«De xeito que non hai unha treboada que vefia do ceo na que non haxa distintas sementes
mesturadas nela, pero especialmente a choiva e o resio, de tal maneira que se caen en solo
vermello drido, tanto se é unha estrada pedregosa ou solo duro, ds 48 horas verase unha capa
verde de solo como un campo; e a auga que cae durante unha treboada e queda nun suco ou
nunha foxa, se se bota nunha superficie de barro vermello, o solo serd fertilizado igualmente.
Disto debemos aprender que o solo € o [principio] feminino que € a nai natural de todo, e
polo tanto, que o ceo [ar] é o seu esposo e compafieiro amoroso segundo a sabedoria e os
mandamentos de Deus.»)'"?

Volve expandir os principios masculino e feminino:

Ni ghintear ni ar bith gan chéimheasc fearga agus banda, ionas gur on bhfireannach a
ghabhtar an siol ar dtis, ach gurb éigin do aimsir iomchui a chaitheamh i mbroinn a
mhdthar mar a n-athraitear a chdiliocht, ionas go dtig a bheith i ndeilbh agus i gclo a athar,
[ach] ldn de chdiliocht a mhdthar; agus nil duine nd ainmhi, amhas [«predator» ], earc [=
ainmhi beag] nd cearnamdn [= feithid], ¢ ollphéist na mara go mioltég an aeir, crann,
arbhar né luibheanna nach gcaithfear a nginitiint ar an nds seo, ach amhdin nach ionann
sli a ngintear iad.

(«Nada se xera sen o apareamento de macho e femia, e ¢ do macho de onde xorde primeiro
a semente, pero debe pasar un periodo axeitado no ttero de sda nai onde cambia a stia
calidade, para que poida ter a forma e feitura de seu pai, pero chea da calidade de sta nai; e
non hai humano ou animal, depredador, animal pequeno ou insecto, desde a serpente marifia
[sic!] 6 mosquito do ar, drbore, gran ou herba, que non se xere deste xeito, excepto que non
todos son xerados da mesma maneira.»)'"?

AIMPORTANCIA DATERRA COMO NAI DE TODOS

Conclie, encomiando a terra como nai de todos:

Oir is i an talamh is mdthair mhér do gach ni talmhai, agus is mdthair bheag do gach ni dd
ngintear ina mbroinn féin, mar atd, adhmad agus arbhar, luibheanna agus féara dd bhfd-
sann uaithi, dd gcuirtear inti le beart duine né céimheasc na néalta neamhai.

Is é fdath dd ngairfimis mdthair de ni ar bith, ni a ngintear né a n-oiltear toradh uaithi —
amhail is gurb i an talamh is mdthair do gach ni dd gcuirtear ina broinn né dd bhfdsann o
nddiir uaithi; agus dd droim sin go bhfuil d’fhiacha ar gach ni diobh seo, 6 airde a thégas
siad a gcinn no a ngéaga, a gcromadh go hiseal agus filleadh ar ais go hucht na mdthar a
thug beatha doibh ar dtis, agus is dd dhroim seo a thagas na séasiir iomchui a thugas
siolrii agus fds agus bds lena ndroim — ach amhdin go bhfuil cuid de gach clann nios
buaine nd a chéile, agus fos dd chinedl.

(«Xaque € aterra quen € a avoa de tddalas cousas terreais, e é a nai de todo o que € concibido
no seu utero, como a madeira e o cereal, herbas e pastos, de todo o que nace dela, tanto se
¢ sementado polo esforzo humano como polo apareamento coas nubes celestiais.

Esa é arazén pola que chamamos «nai» a calquera cousa da que se poida concibir ou nutrir
froito —porque a terra € unha nai para todo o que se sementa no seu ltero ou que nace dela
naturalmente—; e por esa razon € responsable de cada unha destas cousas, sen importar o
alto que eleven as sdas cabezas ou as sdas pdlas, para baixar e volver 6 peito da nai que
primeiro lles deu a vida, e € por esta razén pola que veflen as estacions que traen semente
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e crecemento e morte 6 seu paso, excepto que haberd algins da sda camada de maior
lonxevidade cés seus conxéneres, e 0o mesmo € aplicable a cada especie.»)'*

Moito despois, di que a terra e o mar son dis deirfitir («ddas irmds»)!''°, e que, debido
as diferentes calidades da terra e do mar, a numerosa proxenie destas ddas nais sente unha
animosidade natural mutua.''®

UNHA CONEXION ENTRE MAC DOMHNAILL E BRUGH NA BOINNE?

Non vou seguir falando do abondoso material que se encontra no Fealstinacht, pero
0 que citei ata agora mostrard a fonda perspectiva «pagd» existente na estrutura cristid
(exactamente o que John Carey, Sean O Duinn ou Alexander Carmichael contarfan que
esperdsemos dos gaeles!) Tamén vemos que o seu contido reflicte fielmente o mesmo
legado cultural que encontramos na tradicién oral de Yorkshire. Resulta aparente que
debeu existir un abundante folclore local xunto coas ensinanzas que Mac Dombhnaill
puidese recibir como un dos derradeiros aos ddna, a clase douta do mundo gaélico.

Colm Beckett atribuelle unha aguda observacién, pero é posible que as suas
observacidns estean baseadas nas observacidns de parentes e vecifios que se remontan
a innumerables xeraciéns na campifia. Como vimos nos seus comentarios con respecto a
que as londras puidesen levar consigo mulleres adultas, polo menos algunhas das stas
concepciéns sobre o funcionamento detallado da natureza poden estar baseadas en antigas
crenzas tradicionais espalladas pola zona.

A drea na que vivia estaba no Condado de Meath, e foi ali onde existiu un dos centros
cerimoniais mdis grandiosos da Irlanda precristid: Brugh na Boinne, o complexo do Val do
Boyne. Que porcentaxe da vision do mundo que xace baixo os antigos cofiecementos
tradicionais da drea estd reflectido no Fealsiinacht? E unha boa pregunta, ainda que
quizais non atopemos unha resposta rapida.

Volvamos un momento 4 idea de Mac Domhnaill sobre que todo estd composto por
tres elementos (diiile) basicos: lume, vento e auga. Se imaxinamos estes dindmicos elementos
como tipos de enerxia, na forma de lapas danzantes, de ventos arremuifiados, e de remuifios
de auga, podémolos concibir como vértices, representados graficamente como espirais.
De feito, na tumba de Newgrange, no Val do Boyne, hai unha impresionante tripla espiral,
e como indica Barry Cunliffe, «hai cinco mil anos, na pedra coa tripla espiral caerfan as
raiolas de sol do amencer do solsticio de verdn».""” E posible que ese evento fose visto
pola xente desa zona remota como un dedo do sol tocando os diiile de lume, vento e auga,
acelerando toda a vida con esa accién?

CONCLUSION

Volvendo agora 6 punto no que comezamos, os lugares sagrados de Galicia, o seu
aliflamento cos corpos celestes e con puntos de referencia terrestres, e o folclore asociado
a eles, vemos que en Gran Bretaiia e Irlanda hai unha enorme cantidade de informacién
que pode axudarnos a entender a paisaxe cultural prehistdrica de Galicia. En lugar dunha
escaseza de datos, temos un aluvién de informacién que tardarfamos varias vidas en
explorar. Non sé nos campos da arqueoloxia e do folclore, senén que na antropoloxia e na
relixién comparativa atopamos todo tipo de datos que ofrecen novas perspectivas sobre
o pasado prehistérico de Galicia.

Anuario Brigantino 2017, n. 40

99



JAMES DURAN/ SEAMAS O DIREAIN, PH.D.

En Galicia ocorreron moitas cousas. A enorme obra enciclopédica O libro da vaca:
Monografia etnolingiiistica do gando vaciin'® é un excelente exemplo de investigacién
do que calquera pobo estaria orgulloso. Tefiamos en conta que se centra no animal
doméstico mdis importante para os gaeles e para os galegos. Que mellor lugar para comezar
un exame sumamente detallado do legado cultural?

Pero eu faria unha suxestion, e seria a creacion dun indice de motivos de lendas e
contos galegos. Poderia estar estruturado sobre a base dos indices de motivos existentes
creados para os arquivos de folclore no norte, centro e leste de Europa. A existencia dese
indice facilitarfa moito a comparacién de motivos tales como figuras sagradas chegando
por mar nunha barca de pedra ou en carros cunha importante funcién simbdlica dos que
turran bois, corzos ou lobos dentro da Peninsula Ibérica e por toda Europa.

Hai unha cousa da que non tratamos neste artigo e que ¢ amplamente debatida en
Mallory (2016). E € a fascinacién irlandesa polas datas dos calendarios. Sabemos o teimudos
que foron os irlandeses sobre o cambio da data da Pascua no calendario cristidn, pero 6
contrario de calquera outro pobo europeo, tamén intentaron relacionar datas con eventos
que outras naciéns asignarian 4 prehistoria ou mesmo 4 mitoloxia. Foron tan ousados que
trataron de datar con precision eventos que se remontan polo menos 4 época de Sldine, o
primeiro rei dos Fir Bolg en Irlanda 1.934 anos antes de Cristo! As listas de reis e dinastias
impresionan a Stephen Oppenheimer!®, pero Mallory é moito mais escéptico.

Sabemos que os pobos que observan o ceo crean calendarios, e os que crean calendarios
tenden a crear cronoloxias tradicionais que se remontan a épocas mitoléxicas. O problema
cos personaxes e eventos localizados hai moitisimo tempo € que, sen testemuifias escritas,
dependemos da memoria dos historiadores orais. Como descubriu Jan Vansina durante as
stias investigacidns sobre a prehistoria da Africa central, despois de varias xeraciéns que
abrangan cinco séculos ou mais, a historia temperd tende a ser substituida por mitoloxia
segundo se van fundindo coas figuras dos deuses os personaxes histéricos vagamente
recordados.'?

Este é certamente o caso da historia irlandesa temperd, na que figuras mitoloxicas
poden converterse en figuras histéricas, e figuras histéricas poden adquirir as
caracteristicas de deuses. Por conseguinte, ainda que as datas conmemoren un evento
real, é posible que non tefiamos unha imaxe clara do que foi ese evento, nin de quen estivo
involucrado. Pero iso meterianos no estudo da historia propiamente dita, e non na
investigacion dos sistemas relixiosos do pasado.

Para nos, entender os sistemas relixiosos subxacentes no folclore actual ten mais
importancia que comprender o seu contexto social prehistérico, e, como xa dixen, temos
datos abundantes e varios enfoques metodoléxicos que se poden empregar para cribar
ese material.
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