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Sumario
El trabajo consiste de una descripcion y andlisis del paradigmo de las nueve olas, presente en la
Mitologia y la tradicion popular de los antiguos celtas de Irlanda, Galicia, y otros pueblos de la
Antiguedad.

Abstract
The paper focuses on a description and analysis of the nine waves™ paradigm, present in the
Mythology and popular tradition of Celtic Ireland, Galicia, and some other ancient peoples.

«Levei a mifia muller
A Lanzada, &snove olas;
Levéina adesinfeitar
E botar os demos fora.»
(A. Landin Carrasco, Cantares marineros gallegos).

«Pronunciael dictamen, Amairgin», dijo Donn.
«Lo pronuncio», dijo Amairgin.
«Dejadles €l pais a ellos hasta que regresemos de nuevo y lo tomemos por lafuerza.»
«?Hasta que distancia nos hemos de retirar?», dijo Eber Donn.
«Hasta sobrepasar nueve olas,” dijo Amairgin...»
(Lebor Gabala).

INTRODUCCION

Esas dos citas, unade Galiciay otrade Irlanda, indican laimportanciade las " nueve
olas’ en esasdos sociedades célticas. Lade Gdliciaproviene delaarcaicatradicion popular,
y €l hecho aque serefiere estd alin presente en nuestros dias. Importante estambién lade
Irlanda, ya que es unadelas muchasrecogidas delaliteraturaoral por escribas cristianos
en formamanuscritadurante los primeros siglosde nuestraera. Esteesel temacentral del
presente trabajo, y su origen puede remontarse a las arcaicas épocas de nuestros
antepasados celtas, aunque no existen testimonios evidencial es procedentesde laHistoria,
laArqueologiay laLingtistica, lostres pilares en que se basa lainvestigacién moderna.
Sin embargo, en Galiciase sabe con certezaque el famoso bafio de”lasnoveondas’ enLa
Lanzaday otras playas haexistido, yaque asi |0 atestiguan autores gallegos de los siglos
pasados, y |0 que es alin mas evidente, que aln existe. En cuanto a Irlanda, 10s escribas
gue recogieron en formamanuscritalas sagasy leyendas de laliteraturaoral eran monjes
cristianos, que como es|égico trataron esos temas desde el punto de vistade unareligion
recién adquirida. Existe hoy un consensus en valorar esalabor de los monjes irlandeses,
yaque realizaron esaimportante tarea de recoleccion y preservacion de gran cantidad de
material que de otraforma se hubieraperdido. Sin embargo, es|dgico pensar también que
en muchos casos esos monjes pudieran haber tratado de omitir o cambiar aquellos hechos,
detalles, y pasajes de laerapagana que ellos veian como amenaza o peligro paralanueva
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religion. Unegemplodeello esel parrafo final del monje querecogio enformamanuscrita
lagran obra épica Tain B6 Cuailnge.

“Peroyo, el que hapuesto por escrito esta historia, 0 mejor dicho estafébula, no otorgo
creenciaalgunaalos variosincidentes que en ella se relatan. Por que algunos de ellos son
decepciones de demonios, y otros poéticos productos de laimaginacion; algunos son pro-
bables, otros improbables; mientras que otros han sido destinados al deleite de los tontos”
(Tain, Alberro 2005:306).

Siendo esta la situacion, el énfasis en este trabajo ha sido depositado en una labor
descriptiva y en lo posible analitica, con la realizaciéon de estudios comparativos
encaminados a la deteccion de paralelos 'y similitudes en otras regiones célticas, indo-
europess, u otras de la Antigliedad.

EL NUMERONUEVE

Los celtas, como otros pueblos de la Antigliedad, consideraban a los nimeros como
simbol os cosmol gi cos, misteriosos, poderosos, eincluso magicos. Y también, en cierto
modo, a las palabras, aungque no escritas, ya que no utilizaban la escritura: €l material
religioso, ritual, geneal gico e histérico erapreservado enlamemoriadelosdruidas. Esto
puede verse en laformacomo recogieron los arboles masvaliososy familiares de su medio
ambiente y los incorporaron en el criptico y mistico alfabeto ogham: cada letra de ese
alfabeto representabaaun &rbol, y €l sonido de cadaletraesel mismo queel sonidoinicia
del nombre del arbol representado en lamisma. En cuanto alos nimeros, €l distinguido
erudito Daithi O hOgéin sefiala en una de sus obras como "it is apparent that the number
ninewasimportant for thedruidiclearning...” (1999:122). Mas, ?porqué eraimportanteel
ndmero nueve? Por muchas razones:

El famoso guerrero/héroe Fionn mac Cumbhaill, dirigentedelafamosacofradiadejévenes
guerreros, los fianna, fue concebido nueve horas antes de lamuerte de su padre (Gwynn,
Metrical Dindshenchas 1906:74). La Salade Banquetesde Tara, lacapital socio-politicay
religiosa de la antigua Irlanda, tenia nueve apartamentos. Y curiosamente, la” Saladela
Luz” en la cosmologiay mitologia de la antigua China estaba dividida en nueve salas,
siendo el simbolismo de este nimero que esas nueve salas representaban el esquema co-
ordinado delas ocho divisiones del compés (cuatro y mitades-de-cuatros), mésel centro=
nueve. Nueve erael "nuimero perfecto” en la simbologia de ese antiguo pais, que estaba
politicamente dividido en nueve grandes departamentos que correspondian aesa Salade
laLuz (Soothill 1951: iii). Algo muy parecido ocurriaenlaisade Java, y enlaantigualndia
indo-europea, donde la ciudad y el campamento militar consistia de nueve secciones
(Ibid.: 36).

El nimero nuevefiguraen formaprominente en latradicion céltica (Hopper 1938: 207;
Rees and Rees 1990: 192). Las compafiias de nueve son comunes en la literatura oral
irlandesa(Mac Math(ina1985); el palacio de Bricriu poseianueve habitaciones (Henderson
1899); en las Leyes de Gales, la clase de |os siervos estaba obligada a construir nueve
residencias parael rey, mientras que la propia casade un siervo habia de consistir de una
salamas ocho apartamentos adi cionales (Ancient Laws of Wales: |, 292, 486); en esacéltica
region de Gales, existiatambién lacostumbre tradicional de que una casa considerada como
completahabiadetener nuevedivisiones(Williamsand Williams 1939: 133, 275); enlamisma
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Cuadro del artista modernista irlandés Brian Boylan titulado ” Tain B6 Cuailnge” . Como su
nombreindica, representa un detalle dela magna obra épica dela Mitologiay la Literatura
Clasica de Irlanda con esetitulo. En él se puede apreciar el toro Donn (Castafio), que dio lugar
alafamosarazzia de los gjércitos aliados de Irlanda dirigidos por la Reina Medb. Pueden verse
también guerreros a caballo, y al fondo las suaves ondulaciones de las verdes colinas del
paisaje irlandés. (Brian Boylan. Foto: Odysseus).

region, unagranjacampes naconsistiade unacasay establo masocho erwau (acres), (Ancient
Lawsof Wales: |, 544) mientrasqueen Irlanda, | os pequefiosreinostribal es consistian denueve
cantreds (distrito que abarcaba cien puebl os) (Lebor Gabala:V, 269).

Cunedda, fundador deladinastiagal esa Gwynedd, tenianueve hijos; y enlaexpedicién
delosmilesianos que desde Brigantiaen Galiciainvadieron Irlanda, iban nueve guerreros:
los ocho hijosdel yadifunto Mil, mas Lugaid, hijo de Ith, que habiahecho yaunviagje de
reconocimiento alaisla (Leabhar Gabhala 1916: Chapter XII1). El famoso guerrero y
héroe Cu Chulainn, poseianueve clases diferentes de armas (Dunn 1914: 189); nueve eran
las doncellas que encendieron en Gales el “Caldero con la Cabeza de Annwfn” con su
aliento; lafamosa maldicién de Macha sobre los Hombres de Ul ster, fue por nueve veces
nueve generaciones (2000, 2000b, 2003a; 2004c); € nimero nuevefigurabaprominentemente
en losritos de celebracion de lafestividad pan-céltica de Beltain en Escocia; en Galeslas
hogueras de Beltain “habian de ser encendidas con nueve ramas recogidas por nueve
hombres de nueve &rboles de especie diferente” (Storms 1948: 96-98, 195-97; Berresford
Ellis 1987: 184). De Bec mac Dé se decia que podia hablar con nueve personas
simultaneamente y que con una sola respuesta podia contestar a sus nueve preguntas
diferentes (Meyer 1906:32ff).

EnlaMitologiadel Paisde Gales, Gwion Bach, re-nacido posteriormente como el gran
poeta, mago y adivino Taliesin, responde de nifio ala pregunta del rey de quién esy de
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donde viene, diciéndole que no fue creado de un padre y una madre, sino que fue creado
de nueve cosas: varias frutasy flores, tierra, y agua de la novena ola (Evans 1910: 22ff,
25ff; Williams 1957: 12ff). De Cynddilig of Aeron, uno de los guerreros/campeones
elogiados en el Gododdin, se decia que "Era su costumbre atacar a frente de nueve
guerreros/campeones en presenciadel estentdreo grito-de-guerradel ejército, y provocar
deestaformaal enemigo” (Jackson 1969: 148; Arnold 1999:77).

Nueveeran losavellanos delasabiduriaque crecian sobre dosfamosos pozos, “ Connla’s
Well” y el “Well of Segais’, considerados en su época (erréneamente) como el nacimiento
delosprincipaesriosdelrlanda(Rhys1901:11, 392; Mac Killop, 1998: 235); las compafiias
de nueve son comunesen laliteraturaoral irlandesa(Mac Mathiina1985); laReinaMedb,
cabalgaba en un cortejo de nueve carros de combate; cuando ladiosa Morrigan se estaba
lavando en el Rio Uniusen Connacht y llegé alli el dios Dagday realizaron un coito, "de
su cabeza colgaban nuevetrenzas sueltas’; el palacio de Bicriu poseianueve habitaciones;
uno de los méas famosos guerreros/héroes de laantigua lrlandacélticaera” Niall El delos
Nueve Rehenes’.

Enlamadrugadade Beltaine (1 de Mayo), losvecinos de Tullybelton, Perth, visitaban
€l pozo sagrado de Beltane Hill, bebian sus aguas, caminaban arededor de él nueveveces
en circunvalacion siguiendo el sentido del curso solar (o del rel o), deizquierdaaderecha,
y luego otras nueve veces alrededor del circulo de piedras verticales ali localizado. En
Strathfillan, también a lado de Perth, pacientesy penitentes acostumbraban asumergirse
en un pozo del rio Dochart conocido como S Fillan's Well, donde tenian que recoger
nueve piedrasdel fondo del mismo (J. and C. Bord, 1985: 16).

EnlaadeaMorvenand deMull, Escocia, enfermos que sufrian de unaserie de dolencias
acostumbraban dirigirse a la costa para caminar a través de orificios naturales que la
erosion producida por las olas habia originado a través de algunas rocas. Sin embargo,
antesderealizar esteritual curativo tenian que sumergir sus cabezas en aguadel mar dela
novenaola, que habian recogido cuidadosamente en un caldero (Frazer 1996: |1, 168). Este
rito de lanovena ola posee una clara conexion con las creenciasy tradiciones del mundo
céltico (Alonso Romero 1982), yaque el nimero nueve poseiaun especial significado para
los antiguos celtas (Rees and Rees 1990:192).

En lasaga”El Cortejo de Emer”, que aparece en Tain Bé Cuailnge como una de las
remscela o sagas previas a la saga central (E. Hull 1898: 55-84; Alberro 2005:80-105),
cuando €l joven guerrero Ca Chulainn alcanza a ver casualmente los pechos de lajoven
por encima del borde de su vestido, éstale dice que para poder disfrutar de ese ” campo”
hade probar primero su valor mediante unaserie de” cualificaciones’; unadeellaseraque
habia de matar de un solo golpe atres veces nueve hombres, pero teniade dejar con vida
al del centro de cada grupo de nueve. Durante el vigje de Cormac a Otro Mundo, en una
ocasion pudo ver unagran fortaleza-palacio real en cuyo interior habiaun pozo con nueve
vigjos avellanos que crecian en su borde y cuyas ramas caian sobre el agua (Stokes,
Irische Texte, ser. 3, 1, 183; Dillon 1948: 110). Mucho mas recientemente, Rhys describe
como una damaque viviaen Peel, Islade Man, le contd como fue curada de un tumor en
el cuello por unamagaque utilizé al efecto "nuevebarritasde hierro” (1901: 1, 296-297). El
numero nueve era utilizado también en adivinacionesy en remedios caseros.

El diosmarino Manannanmac Lir apareceen variasleyendascomo el primer rey delalda
deMan,y comoel protector deesaiday delrlanda; enlamitologiaga esafiguracon el nombre
de Manawyddan ab Llyr. Su apellido mac Lir, que significa literalmente “hijo del mar”, era
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identificado conlasolas, y enuntexto (“LaOlade Cliodne”), aparece navegando en su carro
de combate, cubierto de un gran manto que absorbialaluz y cambiabade color lo mismo que
lo haceel mar, y “ permaneciasumergido durante el espacio denueveolas, paraluego salir ala
superficiedd aguasinmostrar sintomaaguno dehabersemojado d pecho” (OhOgéin1991:287).
En la sociedad de los antiguos indo-europeos de la época clasica de Grecia, se
necesitaban nueve hombres para formar un quorum, y la compafiia en que vigaba
normalmente un rey o un cacique constaba de ocho guerreros y de €l mismo, o sea, un
total denueve (Tierney 1960: 196), exactamente el nimero de carros de combate del cortejo
delaReina Medb de Connacht en la antigua I rlanda como se ha descrito arriba.

LASNUEVEOLAS

"Theninth wave isthe greatest, but it comes from the outermost limits of the cosmos’.
(Alwin and Brinley Rees (1990: 204).

El hecho de que |os antiguos celtas creyeran firmemente que lanovenaolaeralamés
grande o potente, y que era poseedora de sorprendentes propiedades beneficiosas para el
ser humano, especialmenteindicadas paralafertilidad femenina, el bienestar general, y la
defensa corporal contra pestes, pestilencias y enfermedades, se halla ampliamente
testimoniado. Un gjemplo claro esel delos mitol égicos celtas milesianos que moraban en
Galicia, que desde Brigantianavegaron alrlandaparaconquistar y colonizar laisla. En el
Leahbar Gabhala, cuando |os milesianos desembarcaron en Irlanda, los tres reyes de la
dinastia Tuatha De Dannan queregian en laisla, Mac Cuill, Mac Cecht, y Mac Greineles
concedieron al principio que “podian tomar posesion de laisla hasta el final de nueve
dias’. Més adelante, los tres reyes sugirieron y aceptaron el veredicto del poeta-druida
milesiano, Ameirgin, que pidié a sus compafieros que se embarcaran de nuevo en sus
naves y se retiraran en el mar hasta la distancia de nueve olas, e Irlanda seria suya si
consiguieran desembarcar de nuevo. Estaesladescripciondel Lebor Gabala (Macalister
and Mac Neill 1916: 252-55):

Antecedentes en sintesis: ... Los milesianos, tras haber desembarcado, llegaron a
Temair, llamado en aquella época Druim Cain por los Tuatha Dé Danann, que eran los
pueblos que poblaban en esa época laisla. Alli fueron recibidos por los tres reyes Mac
Cuill, Mac Cecht, y Mac Greiney los hijos de Mil demandaron unabatallainmediata, la
entrega de la Soberania de laisla, 0 una pronunciacion o juzgamiento de esos tres reyes
acerca de todo esto. Los reyes contestaron de esta forma:

176. Ellos adjudicaron alos hijosde Mil laposesion delaisladurante nuevedias, o que
se retiraran, 0 que se sometieran, 0 que se prepararan para dar batalla. ”Si mis consejos
fueran aceptados,” dijo Donn hijo de Mil, "batalla seria’... "Nosotros os concedemos”,
dijeron losreyes, "€l juzgamiento de vuestros propios druidas, yaque si ellos pronuncian
un falso veredicto contra nosotros, moriran de inmediato en el mismo lugar donde se
hallan”. " Pronunciael veredicto, Amairgin”, dijo Donn.” Asi lo hago”, dijo Amairgin. " Que
estatierraseaparaaquellosqueregresen aellapor lafuerza’. " ?Hastadondeiremos?’ dijo
Eber Donn. "Hasta sobrepasar nueve olas,” dijo Amairgin; y dijo también esto:

“Los hombres que habéis hallado aqui poseen laisla;
Sobre nueve olasdeverde cuello
En el mar avanzarés...”
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178.” Si mi consejo fueratenido en cuenta’, dijo (de nuevo) Donn hijo de Mil, " batalla
serid’. Sin embargo, loshombresde Mil siguieron el consejo y juzgamiento de Amairgin...
Ilegaron al lugar donde habian dejado sus barcos, y navegaron hasta pasar sobre nueve olas.

En las antiguas regiones célticas la gente creia que las olas del mar rompian sobre la
costa 0 la playa en series de nueve, siendo la novena més grande y potente que |as otras,
poseedora de propiedades curativas y beneficiosas en general, y proveedora de buena
fortuna(Reesand Rees, 1990:194; Frazer, 1966: 168). Debido en partealasagradanaturaleza
del nimero nueve, y en parte a las propiedades beneficiosas de las olas en generdl, la
novenaola poseia asi una gran importancia.

En lasaga La Persecucion de Diarmaid y Grainne, Fionn jurd no descansar hasta hacer
que Diarmaid pagara por |o que le habia hecho (habia huido con su prometida Grainne). Asi
pues, enfurecido porgque Diarmaid habialogrado eludir unavez més su captura, hizo preparar
su nave, y cuando estaba ya avituallada con carne y otras comidas y bebidas, se embarcé en
lamismacon mil guerreros. ”Levaron anclas, y remaron con vigor hasta que sobrepasaron la
distanciade nueveolasen € azul océano...” (Ni Sheaghda 1967).

Lasgentes delos antiguos paises célticosinsulares creian quelasolas del mar rompian
sobre la costa en series de nueve, siendo la novena més poderosa que el resto a poseer
considerables propiedades beneficiosasy curativas, y |acapacidad de proveer fecundidad
y buenafortuna (Rees and Rees 1990:194). L os beneficiosos efectos de lanovenaolason
descritos en un antiguo cuento oral irlandés, “The Tale of the Ordeas’ y en Gales la
novenaolaesun sinénimo de felicidad y bienestar (Oth 1904).

Cuando Morfhind, que nacié con un defecto fisico, fue arrojado a mar, salio
inmediatamente a la superficie de las aguas a pasar sobre él la novena olay pronuncio
inmediatamente nueve sabiosjuzgamientos (Irische Texte, 1880-1909: 3, 188-90. Otro personaje
importante aeste efecto esNoine, cuyo nombre contieneel componentenoi, el nimero nueve;
su madre estuvo embarazada durante nueve afios, y cuando nacid Noine, nada més nacer
pronuncié nuevejuciosas sentencias (O hOgéin 1988: 19-24; 1bid. 1990: 324). Laimportancia
deladistanciadelasnueveolas enlaMitologiay Hagiografiade Irlandahas do descritapor
varios autores (Gwynn 1906: 74; Lebor Gabala, Macalister 1956: 54; Irische Texte 1: 838;
Bernard and Atkinson 1898: 1, 25; Stokesand Strachan 1903: 299.

Estaimportanciay "propiedades méagicas' del nimero nueve paralos antiguos celtas
irlandeses continuo existiendo durante siglos después de lacristianizacion delaislaen el
sigloV. End siglo VIl habiaalli unaescuelaeclesiasticacatolicapresididapor Colman, hijo
de HuaCluasaig, que erael Fer Leigind, o Profesor de literatura escrita, esto es, Latiny
Teologia. Durante esa época, laislafue asolada por una terrible hambruna debida a una
consecutiva pérdida de cosechas, seguida de una mortifera peste que causd enormes
pérdidas de vida humanas y animales. Dos tercios de |a poblacion de laisla perecieron,
entreelloslosdosreyesde Irlanda, Diarmait y Blathmac, hijosambos de Aed Slane. Esto
ocurrié en el afio 665 (Annalsof Tigernach 1703: ii, 205; Annals of the Four Masters 1856:
i, 274-76). Paratratar de huir de esa funesta peste, y para salvaguardar las vidas de los
estudiantes a su cargo, Colman recurrié a dos medios preventivos: Primero escribié un
himno enverso en el idiomagadlico, del cual alin existen dos manuscritos (el MSE4, 2, fal.
5, en Trinity College, Dublin, y el MS clasificado by Golbert, 1, p. 28, en el Franciscan
Monastery, Dublin; extractados y analizados también en Windisch Irische Texte: 6). Y
como segunda medida se embarco en unarépidanave con sus discipul os paraalejarse de
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laida hasta sobrepasar la distancia
de nueve olas, ya que creian
firmemente que la peste no podia
atravesar esa barrera (Stones, 1873-
75: 201). El manuscrito original,
cuando describe ese episodio,
recalcaque"esaesunadistanciaque
segUin todos | os sabios existentes no
puede ser sobrepasada por
enfermedad o peste alguna”
(D" ArboisdeJubainville 1995:234).

ASNOVE ONDASDE GALICIA
La importancia smbdlica de la
novena ola para |los antiguos celtas
puede ser observada aln hoy diaen
e NOdelaPeninsulalbérica(Alonso
Romero 1982: 595; Ibid., 1996: 137-
38). Engenerd, "El nlmeronuevees
considerado en toda la region de
Galicia como propicio y favorable”
(Fernandez VValdehorras, 2001: 158),
y enlaextensaplayade Lanzada, en
losconcellosde O Grovey Sansenxo,

provincia de Pontevedra, rituales de Heimdall le entrega ala diosa Freyala joya Bryfing.
fertilidad han sido y son redlizados Detalle dela antigua Mitologia nérdica. El dios Heimdall

desdetiemposin ridles mujeres era hijo de nueve madres, nueve hermanas, las Nueve

estériles, 0 que po dificultades Olas. En la cosmogonia nérdica (germano/

escandinava), las nueve olas representaban
parapoder fecundar, sesumergen en a su vez a los Nueve Mundos. (Cuadro de

el mar hasta ser cubiertas por la Nils Blommer, 1845. Foto: Odysseus).
novena ola. Ese beneficioso poder

delanovenaola, quehasido descrito

por numerosos autores (Boveda 1915; Lis Queiben 1949; Rodriguez Lépez 1974; Landin
Carrasco 1955; Carré 1945), es cons derado también como restaurador delasalud y poseedor
de propiedades purificantes, y esté claramente presente en las tradiciones y creencias de
todalaregion (LisQuiben 1949: 292; Rodriguez L 6pez 1974:144; Alonso Romero 1982: 589-
605). Eliseo Alonso describe la practica del bafio de las nueve olas en la Playa de la
Concheiraen Valle Mifior (1980:300); Becofialglesiasen laPlayade Placeresen lariade
Marin (1982:252); y Bouza-Brey Trillo en San Andrésde Teixido (1973:34). Un promontorio
localizado sobrelaplayade Lanzada, fue“ cristianizado” por lalglesiaCatdlicaen el Siglo
X111 al edificar ali unacapilladedicadaalaVirgen Maria, y algunos autores apuntan hacia
laposibilidad de que el lugar eraun centro religioso pre-cristiano, dedicado quiza auna
“diosamarinadelafecundidad”, donde pudieron haber tenido lugar en el pasado arcaicos
ritos paganos, religiososy defertilidad, no muy diferentesalosrealizados por los antiguos
celtasdelrlanda(Blanco Freijeiro, 1958: 301; Blanco Freijeiro, M. Fustey A. GarciaAlen
1961; Alonso Romero, 1982: 595). Varios autores mantienen que antiguamente esta préactica
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eracomun en todas lasregiones costerasde Galicia (Bouza-Brey Trillo, 1973: 34; Alonso,
1980: 300; Becorialglesias, 1982: 252).

En su Diccionario Enciclopédico, Eladio Rodriguez describe también laimportancia
del nimero nueve en la antigua Galicia, donde es uno de los més privilegiados, ya que
posee las mayores virtudes para las gentes de las aldeas. Su importancia viene de muy
antiguo, y su influjo, segin este autor, se puede advertir en numerosos aspectos de la
vidarural. Citacomo primer ejemplo el aludido bafio de las nueve ondasenlalLanzada, y
otros bafios marinos del mismo tipo en otras regiones gallegas. Y afiade que el agua de
nueve fuentes bebida después de la medianoche la Noche de San Juan, y los golpes de
nueve olas de mar recibidos aesamismahora, poseen excepcional es propiedades curativas.
Citatambién remedios curativos paradiversas enfermedades basados en el nimero nueve:
paracurar las Ulceras, las vejigasy las lombrices en los nifios, "botar nun prato de freixo
nove cabezas de ortigas e nove areas de sa repetindo, asemade, nove veces a oracion
axeitadaparatalescasos'. Laictericiase cura"ourifiando nove mafias consecutivas encol
da planta chamada marrubio”. Y "as velidas tamén se curan facendo nove veces cada un
dos nove dias seguidos as practicas que paraiso estean sinaladas' (2001: 158).

LA MITOLOGIA DELA ANTIGUA LIVONIA

El antiguo territorio de Livoniaestaba situado en lacostaoriental del Golfo deRiga, en
laBahiadeLivonia, con el RioVainaal Este, enlacostaconocidatambién como Kurland,
hoy en el Norte de Letonia. Sus descendientes, en pequefios nimeros, viven ain en
pueblecitos de pescadores en el NO de Kurtland y en varios lugares de Letonia como
Ventspils, Talsi y Riga.

Los livonianos, al igua que letones, lituanos, estonianos y finlandeses, poseian una
ricaMitologiay Folklore. Y entre susleyendas massignificativas, unadeciaqueel Diade
San Lorenzo, (Agosto 10) estabaasociado con peligrosmagicos. Y unacreenciafirmemente
anclada en esos pueblos pescadores, era que en la Noche de San Lorenzo el mar tenia
nueve olas’, lo que hacia que en esa fecha no se pudieran echar |as redes para pescar ya
gue se enredarian en el fondo y nunca méas podrian ser recuperadas.

El temadelas nueve ol as reaparece en numerosas ocasi ones en | eyendas conservadas
en Estonia y otros lugares de esa costa, que tratan de pescadores que desafiaron esa
creencia-advertenciay salieron apescar en ese dia. Otrafechaconectadatambién con esa
magica accion de las nueve olas es la de San Bartolomé, el 24 de Agosto. El territorio
donde se ha recogido la mayor parte de esta informacién acerca de las nueve olasy los
pescadores de Livoniaen lamitad del Siglo XV estélocalizado en doce aldeas en la
costade Kurland. (Sj6gren - Wiedemann 1861: 307; Alho 1891: passim; Smits1940-41: 1,
997; Hiilemé&e 1981, 1984, 1985, 1991, 1995; L oorits 1927, 1936, 1949, 1950, 1958; Tampere
1970; Salve 1984, 1987).

LA MITOLOGIA NORDICA

En laarcaicaMitologiandrdicaabundan lasreferenciasalas nueve olas. Delamisma
forma que en la Mitologia griega, Oceanus (las "aguas’ del espacio) fue el padre de las
ondinas, en laMitologia nérdica, Ager, con su esposa Ran, diosa de los mares, trgjo ala
vidalas nueve olas. Midgard era el mundo de los hombres, y Asgard €l delosdioses. En
Asgard, con los Zgir (dioses) vivia un dios llamado Heimdall, "El que hace brillar (o
clarear) el Mundo”, unadivinidad atipica, ya que no erahijo de Odin, y no esta claro de
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donde provenia, aungue una leyenda dice que era hijo de Van, hijo de Njordr y de las
Nueve Olas, que eran las hijas de Agir's, todas ellas hermanas, quienes|o concibierony
lo parieron en forma misteriosa. Esas nueve mujeres eran pues las nueve olas del mar.
También sele conoce como Gullintanni, o Dientes de Oro, yaque sus dientes eran de oro
Vivo, y su caballo era” Crines Doradas’, ya que sus crines eran finos alambres de oro. Su
morada, una gran fortaleza, estaba situada en €l limite exterior de Asgard, yacasi en las
afueras. Y desde alli, Heimdall hacia de centinela, guardando Bilrost, el puente entre los
mundos, paraque no pudieran pasar asu través|os gigantes. Dormiacomo un pgjaro, con
un ojo abierto, y su oido eratan fino que podiaoir lahierbacrecer. Cargabaa hombro una
enorme corneta, Gjallarhorn, que eraun cuerno de alarma cuyos togques podian ser oidos
en los nueve mundos, y asi podiaavisar alos diosesy otros seres que vivian a otro lado
del puente paraque vinieran aluchar contralas fuerzas del mal.

Heimdall, segiin lamasarcaicaliteraturaora y escritadelos paises nérdicos, naci6 asi
del mar, delasnueve olas, y en lacosmogoniandrdica se dice tambén quelas Nueve Olas
representaban los Nueve Mundos. Como sus madres eran las olas, su animal de compafiia
€ra un morueco, justamente como en una serie de varias olas la ola lider es conocida en
Escandinaviacomo laolamorueco. El conocido erudito Georges Dumézil, que estudio este
temaen profundidad (1939, 1959), creever un paralelo deesto enlaMitologiay € Folklore
del Paisde Gales, donde existe unaleyenda sobre lamujer-del-mar Gwenhidwy; deellase
dice que las olas del mar que rompen sobre las rocas son sus ovejas, y lanovenaolaun
morueco. En un antiguo texto se describe como en una ocasién Heimdall se disfraza de
rig, y creade estaformael orden cosmico en el mundo delos humanos. Rig significarey
enirlandés antiguo, mientras que en losidiomas escandinavosy en general |0osgermanos,
€l término en este caso eskonung (sueco moderno= kung ), o king eninglés, muy distinto
al rig. Esto puedeindicar claramente unaconexion con laMitol ogia céltico-irlandesa.

Un hecho que puede ser también interesante es que existen dioses con caracteristicas
parecidasalasde Heimdall enlasmitologiasy el folklore de otros pueblosdelasregiones
nordicas del mundo tales como |os samos (que viven en las regiones més septentrionales
de cuatro paises, Noruega, Suecia, Finlandiay Rusia), |os samoyedos, lostunguses, y 10s
inuit (esquimal es).

En otras leyendas nordicas se dice que las nueve olas, que son las hijas de Agir, son
las madres de Heimdall, y que Odin pasd sobre las nueve olas cuando caminaba por la
playa. El nombre de ZAgir'ssignifica” gigante-del-mar”, y el de su esposa” botin, saqueo”.
Y sus hjas son las "Nueve Olas’: Drofn (ola espumosa), Blodughadda (cabellos rojos),
Bylgja(olacreciente), Dufa(olagoteando), Hefring (olacreciendo), Himinglaeva (brillante
como €l cielo), Unn (ola), Kolga (friaola), Hronn (ola). Todas ellas son encarnaciones de
los variostipos de olaque cruzan los mares, y todas ellas poseen unagran belleza. Y los
Nueve Mundos delaMitologiandrdica, Asgard, Alfheim, Vanaheim, Niflheim, Midgard,
Muspelheim, Jotunheim, Svartalfheim, y Hel, estdn todos conectados con Y ggdrasil.
(Hultkranz 1999; Enoksen 2004).

En laMitologia germano-escandinava, las nueve madres de Heimdall recuerdan asi a
las nueve hijas del dios marino Agir, que son descritas como las nueve olas, entre las que
lanovenaeralamés poderosay laque poseia més poderes mégicos. El mito que describe
el nacimiento de Heimdall y su paralelo en laMitologiade Gales, recuerdan lahistoriade
Dyaus encarnado como Bhismaen laMitologiade los antigiosindo-europeosdela India,
en lamatriz acuética de lagran diosa-rio Gang4, con ocho de sus hijos anteriores que se
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ahogan en |as aguas de su parto. Todo ello claramente comparable con las ocho olas que
receden ante la novena, potente y decisiva, y que hace que Heimdall sea descrito como
nacido de* unay ocho madres’, como si solo unadeellastuvieraimportancia. Analizando
todo o anterior, Puhvel (1989: 212) llegaalaconclusién de que Dyausy Heimdall son los
protagonistas de un arcaico mito indo-europeo del cielo nacido de unagran diosaacuética,
ladnicasobreviviente (o quiza lamistica“suma’) de nueve nacimientos.

PERSISTENCIA DEL PARADIGMADELASNUEVEOLAS

AUn hoy, tras siglos y siglos, ese paradigma de las nueve olas sigue apareciendo en
diversos contextos, principalmente artisticos. Hace solamente dos afios, € conocido artista
TimBarsky presento enlafamosaUniversidad de Californiaen Berkeley, y seguidamenteend
famoso Epic Arts de San Francisco una nueva muestra de arte conceptua disefiada por €
denominada Over Nine Waves (Sobre Nueve Olas), donde incluye tradicional recitacion de
sagas, ritmo, hip-hop, y sonidos no usuales. (Vid. East Bay Express, June 4th, 2003). Existen
muchos otros jemplos, entre ellos un nuevo disco de la famosa cantante, compositora, y
tocadora de arpa gadlica Rebecca Hood, quetitulatambién Over Nine Waves.

ANALISISY CONCLUSIONES: LASNUEVE OLASDE LA CREACION

El famoso veredicto de las hueve olas emitido por el druida Amairgin como distancia
ala que se habian de retirar los milesianos en el mar no es la Unica mencién con ese
contenido: en lasleyendasy sagas de latradicion popular. EnlaLiteraturaclésicay enla
Mitologiaen general delaantigualrlanda, y alin enlade otras antiguas regiones, como se
haindicado arriba, abundan lasreferencias alas”Nueve Olas’. Mas ?que eslo que esta
detrés de esas nueve olas? ¢A qué deben esa notoriedad?

Laclave parapoder comprender laesenciay el significado de esapeculiaridad habria
gue buscarla tratando de interpretar esas referencias por medio de la adopcion de un
punto de vista enfocado desde un modo de pensar afin a delos pueblosdelaAntigiiedad,
esto es, en cierto modo tribal. En ese modo de pensar, latierra donde vive latribu es el
reino del orden, el mundo. Eso es parte del paradigma céltico-irlandés recogido en las
antiguasleyes, Brehon Law. En ellas, lasleyes sobrela propiedad establecen claramente
gue cualquier objeto que searecuperado del mar (més alla de nueve olas desde la orilla),
pertenece aquienquieraquelo encuentre (Kelly 1988: 107-8). El resto, como los casos en
gue las cosas fueron arrastradas por las olas alaorilla, éstas pertenecen a tuath, o seala
tribu.! Y para seguir comprendiendo esta materia, hay que tener en cuenta que aquellas
gentes se creian a salvo, protegidas de otras criaturas sobrenaturales, si se colocaban en
un lugar situado entrelasmarcaso lineas en el terreno que sefial aban lamaximaaltitud que
alcanzaban las aguas durante lamarea alta, y lapropiaagua. Esto puede tener su origen
enotraarcaicay bien establecida creencia: quelamismaorillao borde del aguaerael lugar
donde habiaque acudir paratratar de adquirir eisce (conocimiento). El fundamento de esto
se hallaen la creencia de que ese lugar marca el limite exterior o frontera definitiva del
mundo de los vivos. Las Nueve Olas del mundo creado se extienden hasta el borde del
agua (metafisicamente la marca de laméxima altura al canzada por las aguas en lamarea
alta). Losmilesianos, a navegar de nuevo hasta sobrepasar las nueve olas, abandonaron
asi el Mundo del Ordeny re-entraron en el reino del Otro Mundo.

Por cuanto el reino donde la gente vivia era el reino encarnado en Nueve Olas, se
puede considerar que ese era el Centro de esa zona. Las ideas e ideologias envueltas en
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Enterramiento con piedras en forma de barco, Runsa, Upplands Vasby, Suecia, uno de los mas
grandes de este tipo que ha sido preservado. Se han hallado varios otrosen el Centroy el Sur de
Suecia, dos en el Sur de Noruega, y algunos también en Estonia, Kurland, Liviand y Pomerania,
zonas estas Ultimas dela costa béltica meridional que poseen fuerteinfluenciadelaarcaica cultura
nordica. Este monumento funerario data dela Edad del Bronce, y en él, como en otrossimilares, se
han hallado huesos humanos quemados. Estos barcos formados con piedras estan orientados
hacia el Sur, esto es, hacia las regiones del Sol, y ello parece indicar que en los enterramientos
habitual es en esa antigua época se acostumbraba quemar el cadaver con laintencion deintegrarlo
con el sol y su fuego esencial. Estos enterramientos en forma de barco se hallan descritos en las
Eddas, y posteriormente, entre 500 y 1000 dC, los cadaveres eran introducidos en un barco
verdadero que era enterrado en un timulo, o lanzado al mar, ardiendo lentamente, para que se
dirigiera al Pais de los Muertos. (Foto Odysseus).

todo esto pueden ser analizadas yendo hacia el centro del ard ri (rey supremo) de los
celtas-irlandeses, Tara.? Tara estaba situada en €l centro de La Llanura de Fal, y estaba
rodeada de las otras cuatro provincias-reinos de Irlanda, Leinster en el Este, Munster en
el Sur, Connacht en el Oeste, y Ulster en el Norte. De hecho, la palabra provincia en
irlandés, significa "un quinto”, y Meath era el nombre de la quinta provincia, donde
estabalocalizada Tara. Meath eraasi unaprovinciasimbdlica, espiritual, dondereinabael
rey oreinaespiritual ademésdematerial. Y enlafortaleza-paacio de Tara, lasaladelacorte
poseia un plan de asiento-acomodacion en el que se repite una vez més el modelo: los
cuatro reyes provincial es sentados alrededor del ard ri en el centro.

La significancia del centro, en el contexto de este trabajo, no reside en el plan
pentagonal, sino en que ese erael centro dela Soberania, y el andlisisnosllevaal primer
rey. Laexpresion tipicadel mito basico delosindo-europeos se hallaen el material védico
de los hindues de la arcaica India, con paralelos en la Mitologia de otro antiguo pueblo
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indo-europeo, €l delran. En este mito aparecen dos mellizos. Uno esun sacerdote, Manu,
y el otro un rey, Yama. A este Ultimo le llega la muerte a manos de su propio hermano,
Manus, en un acto de sacrificio que Yama acepta libremente. En este sacrificio, el
desmembramiento corporal deYamaesel acto sublime con el que secreael cosmos. Yama,
sin embargo, no terminaasi su carrera, yaque sevaparaestablecer El Paisdelos Muertos,
en el que se establece como rey.

El paralelo de este mito en laMitol ogiacélticaeshallado en dos ocasiones. Laprimera,
cuando losmilesianosinvaden Irlanda. Uno deelloserael principe Donn, y otro el también
principey druida Amairgin. En su primer intento de desembarco, los milesianos fueron
repelidos por los Tuatha Dé Danann, que habitaban ese pais en esa época. Y en su
segundo intento, Donn se sube alo alto del méstil de su barco, paraespiar desdedlilaisla
Entonces, de golpe, la furia plena de una tormenta marina creada méagicamente por los
druidas de los Tuatha Dé Dannan hace que caigadesde lo alto a puentey al mar y pierda
ali lavida. Amairgin proclama entonces que aquél lugar habria de ser la mansion final
adonde habrian deir a morir loshijosy descendientesde Mil (LaCasade Donn, o Delos
Muertos). En este pasaje del Lebor Gabala se puede ver aDonn, como cabezade familia
de los milesianos (era el primogénito, y Mil ya habia muerto), y como una divinidad
ancestral de los pueblos célticos de Irlanda. Y se puede ver también como la” mansion”
final delosmuertosestaen el agua. Estoimplicariauna Casade Donn como " El Paisentre
obgolasolas’, y otroseufemismos paradesignar al Otro Mundo.® Estos paises o ciudades
sobrenaturales que se hallan bajo las aguas, donde viven los espiritus de los difuntos,
son muy corrientes en latradicién popular y la Mitologia de los antiguos celtas.

La segunda fuente donde se puede detectar un reflejo "céltico” a ese mito indo-
europeo es la saga épica sobre la Razzia de Ganado de Cuailnge, Tain Bé Cuailnge, enla
famosabatallaentre el Toro Castario (Donn), y €l Toro Blanco (Findbennach). Al final de
esta saga céltica, Donn (el Toro Castafo), destroza en pedazos a Toro Blanco
(Findbennach), y asi forma (o re-crea) el paisgje territorial de Irlanda. Aqui la Unica
innovacion es que ahora el Rey se convierte en €l ”"sacrificador” que se sacrificaa s
mismo. Y esa transformacion puede ser explicada analizando la forma como los celtas
irlandeses re-interpretaron |o materiales cosmogénicos heredados de sus origenes indo-
europeos. Lo que habiasido originalmente un mito de creacion por medio del sacrificio se
convierte ahora en un mito de creacién por medio de combate. Dentro del contexto del
sacrificio, lafiguraque més destacaeslavictima, quien permite que se g ecuteel ritual por
el bien del mundo que ha de ser asi creado como resultado. Dentro del contexto del
combate, sin embargo, el vencido no alcanza dicha prominencia, y es el vencedor quien
alcanzalaestaturamasnoble. Y asi escomo en Tain Bo Cuailnge, Donn murié no mucho
después que su contrincante Findbennach, con el corazén reventado, entregando asi su
cuerpo paralacreacion del paisgjeterrena de Irlanda. Donn viene asi ajugar el papel de
Yama, a mismo tiempo que el de Manu. Enrelacion a mitoindo-europeo original, Donn
ocupalaposicion de sacrificador y sacrificado a mismo tiempo, mientras que en el mito
céltico-irlandés él esel unico vencedor. Enlamedidaen que é asumeel rol deYamu, sin
embargo, €l es quien se convierte en el ” Sefior de los Muertos”.

L os antiguos indo-europeos de la India fueron gentes muy observadoras. Y unade
sus observaciones es que S se arroja una piedra a un estangque donde las aguas estan
quietas, en calma, sin que nadie |as hubiera molestado, se formaen esas tranquilas aguas
una serie de ondas rizadas concéntricas que parten precisamente del lugar donde cay6
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esapiedra. Y notaron también queal
Ilegar a la novena onda, las olas
continuaron saliendo del lugar del
impacto delapiedraen el agua, pero
al mismo tiempo comenzo otraserie
de olas, que ahoraregresaban desde
las orillas del estanque hacia el
centro. Eventualmente, esas nueve
olas que chocaron con los bordes
delasorillasdel estanqueregresaron
de nuevo a centro, un conjunto de
acciones que ellos denominan la
"Ley deCreaciéndelaNueveOlas’.
Segun ellos, cada ola contiene un
nivel o componente del mundo
creado, ya que la materia fisica de
cada ola esta hecha del cuerpo de
Yama(Rey). Ensintesis, y regresando
al mito céltico-irlandés presente en
la saga de los milesianos, Donn, al
recibir unafortismaréfagadeviento
huracanado, cae del méstil, seestrella
contra el puente y de alli cae
finalmente al agua. Y en el punto
donde tuvo lugar esa caidanacieron
nueve olas que se extendieron por la
superficie de las aguas del mar. En
Tain B6 Cuailnge, Donn vy
Findbennach pelearony |os pedazos
del cuerpo de Donn sirvieron para
crear las olas simbdlicas que
establecieron el cosmos material.

Macha pronunciando su famosa maldicion sobre los
hombres de Ulster: cada vez que se encontraran en
una situacion de guerra o peligro, caerian afligidos
con dolores semejantes al parto durante nueve dias;

y estos males continuarian atormentéandol es
durante nueve generaciones.

Esos pedazos, o piezas, son los componentes conocidos en irlandés antiguo como duile,
gueesel concepto enidiomagaglico deloselementos. Y el nimero més corriente de duile

es el de nueve:

LosNueveDuile
Cido
Nube
Sol
Luna
Viento
Mar
Planta
Tierra
Piedra
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Como se haindicado, el proposito del sacrificio eralarenovacion del cosmos, queera
efectuada cuando en un sacrificio, los miembros del sacrificado eran desmembrados en
formaritua y dirigidoshaciael componente del universo relacionado con é. En esaaccion
se puede ver que |os pueblos antiguos comprendian perfectamente y en profundidad los
conceptos macrocosmo/microcosmo... y losutilizaban. En esaformade pensar, cadaunidad
personal o animal es parte del universo, y el universo se manifiestadirectamente en cada
unade esas unidades. Asi, existe unacorrel acion directaentrelos componentes de nuestros
seres y los componentes del cosmos:

M acrocosmos Microcosmos

Cido Corona
Nube Cerebro

ol Rostro
Luna Pensamiento
Viento Respiracion
Mar Sangre
Planta Cabello
Tierra Carne
Piedra Huesos

Una posible conclusion de lo anterior es que si nosotros, los humanos, somos
microcosmos del Cosmos, que es superior a nosotros, las Nueve Olas podrian ser una
reminiscenciadel arcaico mitoindo-europeo arribamencionado.

NOTAS

1 Tuath, (del céltico teuto, gente), es un término que originalmente designaba a “una gente”’, o sea a la tribu,
pero que con el tiempo llegd a adquirir una connotacion territoria. El tuath, que era la unidad politica bésica,
acogia a un grupo de poblacion suficientemente amplio como para ser gobernado por un régulo, y habia de
mantener un contingente de 700 a 3.000 soldados, que debian de estar listos para cualquier contingencia. Los
habitantes de un tuath eran conscientes de su entidad y diferenciacion con respecto a los tuaths vecinos. Si
ellos se consideraban como un tuath, y sus vecinos los consideraban como un tuath, es que lo eran. Los lazos
de unién entre los miembros de un tuath no estaban basados en lazos familiares o lineas de descendencia
comn: lo que los unia era su subordinacion a un mismo régulo, que los lideraba en las batallas en tiempos de
guerra, los representaba en tiempos de paz, y presidia la asamblea popular (oenach) del tuath, aunque no
tenia facultades para promulgar leyes (Mac Niocaill 1972: 28). El puesto de régulo de un tuath, conocido
como ri, no era hereditario; €l ri era escogido por la asamblea del tuath, generalmente de entre los miembros
de lafamiliareal, aunque también influia en la decision el que e candidato poseyera un nimero no despreciable
de clientes. Este ri, ademas de los derechos y deberes anotados arriba, era responsable del bienestar y
seguridad del tuath, y también el encargado de los contactos con el “Otro Mundo”, una atribucién que
anteriormente poseian los druidas (de Paor 1986:43). Entre las dos unidades, fine y tuath, no existia
conexion organica. El fine era esencialmente un grupo familiar que incluia todas las personas emparentadas
por la linea paterna hasta cinco generaciones. Cada individuo como tal poseia muy pocos derechos legales,
ya que estos estaban en poder del fine, que era el propietario legal de latierray las propiedades de la familia
El fine era también responsable de los crimenes cometidos por un miembro del grupo y de la venganza de
sangre si alguno de ellos era asesinado. En los primeros siglos de nuestra era habia en Irlanda unos 150 tuaths
y no existia mecanismo alguno que regulara la formacion de aianzas, asociaciones o federaciones entre €llos.
Estas dependian de las relaciones, a menudo volétiles, entre régulos con poderes potencialmente iguales. A
veces, un poderoso ri aceptaba a otro de menor poder como subordinado (Moody and Martin 1967:49).

2 Tara es el nombre en inglés de la antigua Temair o Teamhair (Irl.= lugar elevado, o de asambled), una
colina en el Condado de Meath a SE de Navan, donde tenia su residencia € ard ri (rey supremo) de Irlanda.
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Es uno de los lugares mas famosos del mundo céltico, y un importante centro de celebracion de rituales y
ceremonias religiosas, y las excavaciones arqueoldgicas alli realizadas testimonian que el lugar estaba habitado
desde c. 4000 aC (Kelly 1989: 109), que era sagrado desde el Tercer Milenio aC, como lo indica un
enterramiento en corredor de ¢.2000 aC, y que continu6 siendo usado como un timulo funerario a lo largo
de la Edad del Bronce (Herity 1974: 132; Eogan 1986: 136-40). Alli fue hallada también la que algunos
eruditos consideran como verdadera Lia Fail (Piedra del Destino), que segin la Mitologia emitia un grito
cuando la pisaba o tocaba un candidato a rey que poseia |os atributos requeridos para € cargo. Segin el Lebor
Gabéla o Libro de las Invasiones (Macalister and Mac Neill 1916; Macalister 1938-1956), los milesianos
nombraron el lugar Temair en honor de la reina Téa, esposa de Eremdn, descartando su nombre anterior,
Druim Céin. Todos los relatos de la tradicion ora y de los manuscritos medievales sefidan a Tara como un
importante centro de actividad y ceremonias religiosas, y lugar sagrado de la diosa-reina euhemerizada Medb,
con la que todo aquél que aspiraba a ser coronado como rey habia de cohabitar sexualmente para poder
acceder a trono. El componente més importante de cada reinado era asi € coito ritual del nuevo rey con la
diosa territorial (ban-feis), y un banquete también ritual, el feis temrach (Fiesta de Tara), durante Samain.
Carney (1955:334ss), y Binchy (1970:134), recogen una amplia serie de testimonios evidenciales que
indican que e matrimonio ritual entre un nuevo rey de Taray la Diosa de la Soberania (Medb durante varias
generaciones), tenia siempre lugar durante Feis Temro, La Festividad de Tara. Binchy analiza también los
numerosos datos y testimonios recogidos de arcaicos poemas, sagas y de los Annals por eruditos como
Thurneyssen, O'Rahilly, y O Méille, que prueban que la antigua inauguracion ritua de los reyes de Taray
Connacht consistia de un coito real o simbdlico (feis, banfeis) con la diosa territoria, y que Medb, que figura
repetidamente en las sagas como la consorte de numerosos reyes, representaba “La Soberania de Irlanda’.
En sintesis, Medb era una diosa euhemerizada como reina con la cual habian de casarse 0 a menos copular
los sucesivos reyes durante su inauguracion como tales (Alberro 2004). Esto es claramente una supervivencia
de los tiempos més arcaicos cuando las gentes consideraban a la Tierra material como una Madre, y cuando
el presunto aspirante a rey habia de esposar a esa Diosa-Tierra para que el pais fuera prospero durante su
reinado, y la tierra pudiera producir sus frutos en abundancia. Carney hace hincapié en las connotaciones
sexuales del término feis, ya que este es € supremo rito de fertilidad, designado para asegurar la fertilidad
humana, anima y vegeta en todo €l reino. De esto existe también un eco en un pasgje de las Triads (Meyer
1906: 202), que dice que “de las tres cosas que consagran a un rey, las dos Ultimas son la Fiesta de Tara y
abundancia durante su reinado”. Se cree hoy por consenso que ese ritual banais righe o “fiesta-nupcia de la
realeza’ habia de ser practicado por todos los nuevos reyes de Irlanda para unirse asi con la Soberania del
territorio sobre el que habian de reinar. Las formas y los detalles variaban en los diversos reinos tribales, y
existen suficientes testimonios de uno de esos rituales que consistia en el acoplamiento sexual del nuevo
monarca con una yegua blanca, y que continu6 siendo practicado en los paises célticos hasta varios siglos
después, en plena era cristiana, ya que Giraldus Cambrensis (Gerald of Wales), presenci6 personalmente en
c. 1185 la gecucion de este rito por clanes del norte de la provincia de Ulster (1863, 1978, 1982). Giraldus
describe como el nuevo rey copula en formareal, y no simbdlica, con una yegua blanca. Una vez completado
este ritual, que posee paralelos con el asvamedha de la antigua India indo-europea (Alberro 2003, 2004b,
2006a), €l rey es considerado como lider legitimo y consagrado. Rituales con sacrificios equinos de este tipo
continuaron teniendo lugar en Gales incluso més tarde de esa fecha (T.G. Jones 1930: 112), hasta que €l papa
Gregorio 111 (731-741) prohibi6 el consumo de carne de caballo.

En Tara tenia lugar también la ceremonia ritual conocida como tarbhfheis (fiesta-toro), que era otro
componente en e proceso de seleccion de un futuro rey. En ella se sacrificaba un toro blanco, y una persona
cuidadosamente seleccionada comia en abundancia su carne y un espeso caldo hecho con la misma, y se
acostaba a dormir mientras cuatro prominentes druidas entonaban canticos esotéricos sobre él, con lo que se
conseguia que pudiera ver en suefios a la persona mas indicada para ser € préximo rey (Mac Cana 1955-56,
y 1958-59).

En los Annals of the Four Masters (53) aparece la “gran fiesta 6enach de Taragh”, que se celebraba durante
Samain, y era una de las méas importantes de Irlanda, comparable a las de Tailtiu, Tlachtga, y Uisnech (Petri
1839); Baudis 1916; Macalister 1931; O'Riordain 1954 y 1971; O hOgéin 1991: 400-402; Alberro 2006b:
en prensa). Otra referencia en los Annals of the Four Masters (105) dice como la Gran Fiesta de Taragh,
conocida como Feis-Taragh, se celebraba anualmente en Hollantide (Samain) y “durante varios dias después’.
Esta feria 6enach de Teamhair (Tara) aparece también en los Annals of Clonmacnoise con el nombre de
Fiesta de Taraghen. En los Annals of Tigernach, su autor declara que la Ultima Festividad de Teamhair
(“Cvena Postrema”) fue celebrada por Diarmaid mac Cearbaill (c.545-c.567), considerado como el Ultimo
rey pagano de Irlanda. Este hecho fue registrado también en los Annals of Ulster del afio 567, y de nuevo en
569.
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Keating describe esta Fiesta como “reunion general de reyes igual a un Parlamento” (1908: 11, 132), cuyas
funciones eran muchas y variadas, entre ellas la revision de los Senchas Méar o Brehon Laws (Mac Neill
1934; Binchy 1936, y 1978; F. Kelly 1988), y la asignacion de impuestos. En cuanto a su periodicidad, en
la gran mayoria de las sagas (de Genemain A eda Séane, Aided Diaimerta, ath Crinna, las diversas Agallach),
aparece esta Fiesta como anual, y en una de ellas, Tochmarc Etaine |1, con un intervalo de cinco afios; y en
otras fuentes cada siete afios. En la Ulster Chronicle se dice que la Fiesta de Tara era celebrada a principio
con intervalos de unos pocos afos, pero solamente una vez en cada reinado, generalmente a principio del
mismo; y se afiade que con el tiempo esta legendaria Fiesta de Tara paso a ser celebrada cada tres afios, y que
en ella funcionaban tribunales y cortes de justicia, y se proclamaban nuevas leyes (O'Rahilly 1946: 237,
253). Como se ha indicado arriba, esta Fiesta de Tara, un arcaico ritual de fertilidad que culminaba con la
inauguracion del rey sacro, siguié siendo celebrada hasta €l final del reinado de Diarmait mac Cerbaill en 567.
(Alberro 2006b).

3 Donn. (Irl. marrén, castafio. En el irlandés mas arcaico pudiera haber significado también oscuro). Dios
de los Muertos y del Otro Mundo en la antigua Irlanda céltica. Como divinidad cténica 'y del mundo
subterraneo, Donn muestra paralelos con varios otros dioses mediterraneos, siendo el romano Dis Pater el
més conocido de ellos. Donn fue el primero de los invasores milesianos en llegar alas costas de Irlanda, donde
murid y paso aresidir en Tech Duinn, o Casa de Donn, una idlita rocosa en € extremo més occidental de la
Peninusla de Beare, en Munster, donde vive en compania de los muertos. En la tradicion oral de la zona, las
gentes creen que Donn es el causante de tormentas marinas y naufragios.

En el Lebor Gabala (Macalister and McNeill 1916; Macalister 1938-56) aparece Donn mac Miled, el hijo
primogénito de Mil Espéine (Mil de Espafia), que ofendié a Eriu, la diosa epénima de Irlanda, quien por €lo
profetizo (o dictamind) que no llegaria a entrar en Irlanda; de hecho cayd del méstil de su embarcacion y se
ahog6 antes de desembarcar en laida  En varios textos anteriores existen varias referencias a Donn. En una
de dllas, la saga de la muerte de Conaire, éste pierde la vida a manos de “tres hombres pelirrojos, hijos de
Donn, rey de los muertos en la Torre Roja de los muertos’ Estos hombres anuncian que “nosotros cabalgamos
en los caballos de Donn- jy aunque estamos Vvivos, estamos muertos!”.

Este dios ctonico aparece también en un texto del Siglo VIII donde exclama que “A mi, ami casa, habréis de
venir todos tras vuestra muerte”. Y en otro texto de esa época se hace una referencia a Teach Duinn como
“el lugar donde se retinen los muertos’. El clasico griego Plutarco (Moralia 419, 941), describe una divinidad
que vivia en estado durmiente en unaisla a lado del pais a Oeste de Britannia, y lo denomina con € nombre
del dios griego de los muertos, Kronos. Y aflade que los pescadores de esa zona acostumbraban vislumbrar u
oir extrafas embarcaciones que navegaban por las noches hacia un distante destino donde los nombres de los
que iban desembarcando eran anunciados en ata voz. (Rees and Rees 1990: 97-8, 107-8; O hOgéin 1991:
165-67).
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