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Forestas y Castillos

Il. PANORAMA HISTORICO DE LAS LITERATURAS CELTAS

En el fragor de los primeros tiempos
histéricos, al témmino de la edad del
bronce, unos caballeros con largas
espadas, antepasados de los celtas,
inventaron una nueva forma de poder.
Entre 900 y 600 a. C., de Hallstatt a La
Téne, surgié una civilizacién. Uno de
sus primeros logros fue el dominio del
hierro con el que forjaban sus armas,
tan preciadas que estos guerreros se
las llevaban a la tumba.

Christiane Eluere

1. LOS CELTAS DESDE EL PUNTO DE VISTA HISTORICO
Basandose en vestigios antropolégicos, arqueolégicos y linguisticos, asi ‘como en
el testimonio de autores grecolatinos, los historiadores han denominado celtas a
los grupos humanos que en los siglos anteriores a la era cristiana se establecieron
en la mayor parte de Galia, en las Islas Britanicas y en algunas zonas mas o
menos extensas de la Peninsula Ibérica, de Europa Central y del Asia Menor. '

La presencia de estos puebloé en el continente europeo fue atestiguada por

algunos autores clasicos desde el siglo VIll a. C.” y se les denomind KeAroi'*

*? Para un estudio detallado sobre cada tipo de vestigios y sobre los autores clasicos que se
pueden consultar respecto al origen de los celtas ver d’Arbois de Jubainville, 1883:1-40 ;
1902; Hubert, 1932-a: 33 y ss.; Hatt, 1970: 87; Kruta, 1981: 23 y ss.; Uribe-Villegas, 1985:
66-148.

¥ Las primeras alusiones escritas que tratan de los celtas no son precisas y se refieren
principalmente a las regiones que ocupaban: “un territorio sombrio, poco acogedor y lleno
de misterio” situado confusamente al oeste o al norte de las regiones helénicas (Eluere,
1999: 130). Entre los primeros sabios y poetas que aluden a los celtas se encuentran
Homero (siglo VIII a. C.), Hecateo de Mileto (548 a. C — =475 a. C.), Pindaro (518 a. C. -
438 a. C.) y Herodoto (484 a. C — 420 a. C.). “Hecateo de Mileto, gedgrafo y escritor jonio,
de Asia Menor, menciona por primera vez en el siglo VI a. C. el nombre de los celtas,
vecinos de los ligures, y los localiza al norte de Provenza. Herodoto, un siglo después,
habla de ellos en dos ocasiones y los sitlia alrededor del Danubio y mas alla de las
Columnas de Hércules (Gibraltar)” (Eluére, 1999: 30).

'"* Kruta menciona que, ademas de Keltoi, las fuentes grecolatinas llaman “galatas”
(I'addrar) a los celtas, cuyo equivalente latino se encuentra en “galos” (galli). “El uso que
de estos nombres hacen los autores antiguos prueba que hay que considerarlos como
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(celtas). Se sabe que expulsaron paulatinamente a los ligures'’ de muchos de los
territorios que ocupaban, instalandose a lo largo de las costas occidentales del
continente europeo antes del afio 600 a. C., en las costas atlanticas de la
Peninsula Ibérica antes del 500 a. C., y llegando a las Islas Britanicas alrededor
del 300 a. C."

Sin embargo, su origen no se ha podido establecer con precision debido a
que las fuentes histéricas no mencionan ese dato.'’

Cuando fueron reconocidos por los griegos y los etruscos, los pueblos
celtas tenian ya tras ellos una larga evolucion en el anonimato de las
civilizaciones europeas de la Primera Edad del Hierro y de la Edad del
Bronce, que sblo conocemos por los restos arqueoldgicos que han llegado
hasta nosotros, y por las informaciones valiosisimas, pero
desgraciadamente escasas, que nos proporcionan la linguistica comparada
y la toponimia (Kruta, 1981: 85).

A pesar de ello, el estudio arqueologico de estos pueblos ha hecho
importantes avances en las Ultimas décadas. Por ejemplo, anteriormente se

presuponia que durante la época de la cultura de los Campos de urnas habia

practicamente sinonimos, siendo «celtasy [en latin celti] el término mas general, ya que, a
diferencia de los otros, no implica localizacion geografica y coincide con el nombre del
grupo, todavia vivo, de las lenguas indoeuropeas, de las que el galo es s6lo un miembro
particular” (1981: 11).

'* El antiguo pueblo de los ligures ocupd una importante extension territorial de Europa
Occidental pero su territorio se fue reduciendo por penetracion de los elementos
indoeuropeos. En cuanto a los celtas, Henri Hubert menciona un viejo periplo marsellés del
siglo VI, que fue traducido al latin con el titulo Ora Maritima por un personaje de nombre
Rufus Festus Avienus, en el que se dice que los territorios dominados por los celtas
llegaban hasta el Mar del Norte y que habian hecho retroceder a los ligures hasta los Alpes
(1932-a: 5).

'® El antiguo manuscrito irlandés Lehabhar Ghabhdla (Libro de las Invasiones) narra el
paso de los celtas del continente a las Islas Britanicas (Sainero, 1998: 22).

Kruta (1981: 23 y ss.) aborda con cierto detalle el tema de la problematica de los datos
que ofrecen las fuentes histdricas en materia céltica. Este autor hace hincapié en la falta de
fuentes directas respecto a la historia de los celtas; subraya que no es facil obtener datos
precisos sobre el origen de estos pueblos a partir de las fuentes histéricas indirectas que se
poseen debido principalmente a una cuestion metodologica puesto que la obra de los
historiadores de la Antigiiedad tenia una vision muy diferente de lo que hoy se concibe
como “el quehacer profesional del historiador”.
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tenido lugar la llegada desde el este de pueblos protoceltas invasores —es decir,
entre los siglos XIll y VIII a. C.— que ya contaban con instituciones de tipo
indoeuropeo. En nuestros dias esta idea se ha desechado, al igual que la creencia
de una brusca ruptura entre la Edad del Bronce y la Edad del Hierro. “Sin
atribuirles un origen preciso hasta el neolitico, hoy se admite que los celtas
descendian de poblaciones ya asentadas en Europa en la edad del bronce”
(Eluére, 1999: 17).'"® Kruta sefala que es muy probable que las primeras
poblaciones celtas se hayan asentado en la zona comprendida entre Borgofa y
Bohemia, “al norte de los Alpes y al sur de las grandes llanuras [...]" (1981: 87), en
donde mas tarde se desarrollaria el primero de los grandes periodos culturales
celtas: en los siglos anteriores a la expansion romana por el continente europeo,
se pueden distinguir tres tipos principales de civilizacion celta que “se diferencian
por el arte, los ritos funerarios y las relaciones con el mundo clasico” (Butterfield,
1988: 182). Al primero se le conoce como Hallstatt; al segundo como Cultura de

La Tene; y al tercero como Civilizacién de los Oppida.

a) El periodo Hallstatt
Se trata de la civilizacion celta de la Primera Edad del Hierro que sigui6 a la

de los Campos de urnas, denominada hallstatica por la necropolis de Hallstatt, en

'® Los nuevos conocimientos que han arrojado las altimas investigaciones arqueologicas
han confirmado las creencias de Henri Hubert —en las primeras décadas del siglo XX— en
lo referente al emplazamiento original de los celtas, que €l dedujo a partir del estudio de la
toponimia (Hubert, 1932-a: 183). Debido al movimiento de su diseminacion por el
continente, le parecid obvio considerar a los celtas como “un pueblo originario de Europa
central que avanzo hacia el oeste a expensas de iberos y ligures, y con el que los
mercaderes de ambar que circulaban por la cuenca del Danubio o del Rédano tuvieron
contacto, y con el que las embarcaciones de cabotaje se encontraron a lo largo de las costas
del Mar del Norte [...]”; un grupo humano que habia llegado hasta numerosas islas, como
las Britanicas, y a peninsulas como la que se conoce con el nombre de Finisterre, en donde
se concentran la mayor parte de vestigios antropolégicos, arqueoldgicos y linglisticos que
dejaron: Irlanda, la isla de Man, el Pais de Gales, el norte de Escocia, la zona mas
occidental de la Bretafia francesa, es decir “al oeste de una linea que iria de Morbihan a
Saint-Brieuc.” (Hubert, 1932-a: 11. Todas las traducciones de este libro son mias).
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territorio austriaco, cuya riqueza excepcional se debio a la explotacion de minas de
sal y al comercio de este producto (Kruta, 1981: 83). Comenzé alrededor del afio
700 a. C. y culminé cerca del 450 a. C." Este periodo se caracteriza por sus
elementos culturales de naturaleza heterogénea debido a la existencia de muchas
variantes regionales, ademas de una proliferacion de elementos extranjeros, lo
mismo que por el desarrollo de un disefio artistico geomeétrico simple.

A partir de los vestigios arqueolégicos relacionados con inhumaciones, se
ha podido concluir que la clase dominante en aquel entonces estaba formada por
agricultores, que eran enterrados con ricas vestimentas y rodeados de ofrendas y
objetos diversos —servicios de bebida, productos exdticos importados, oro, etc.—
que dan testimonio del lujo que disfrutaban los poderosos, junto con un carro de
cuatro ruedas, cuyo disefio los hace propios para una marcha lenta y en linea
recta. En aquel entonces existia un activo comercio entre los pueblos celtas con el
mundo grecoetrusco, especiaimente el intercambio de vino por sal, hierro y
esclavos.

Poco a poco la civilizacidon del periodo Hallstatt fue alcanzando un alto
grado de desarrollo; para el siglo VI a. C. los antiguos celtas se asentaron en ricos
poblados dirigidos por dinastias unidas, en una regién que iba desde Borgofia
hasta Austria (Eluére, 1999: 29). Estas ciudadelas al norte de los Alpes
—construidas en altozanos desde las que se dominaban amplias extensiones— se
caracterizaban por “su opulencia, su sociedad prospera gobernada por principes y
basada en el clan, y el dinamismo de su cultura” (Eluére, 1999: 30).

La concentracion del poder politico y del desarrollo cultural en algunos de

estos centros urbanos® sirvié para crear entre ellos una auténtica federacion de

' En sentido estricto, Hallstatt abarca dos areas culturales: la oriental y la occidental,
correspondiendo esta tltima a los celtas (Kruta, 1983: 90).

% Eluére menciona las siguientes comunidades entre las mas famosas: “Hohenasperg, al
norte de Stuttgart, Heuneburg, que se alza sobre el valle del Danubio cerca de Sigmaringen,
Utliberg, cerca de Zurich, Chatillon-sur-Glane, cerca de Friburgo, y en Francia Britzgyberg,
junto a Illfurth, Saxon-Sion, €l monte Lassois, Gray-sur-Sadne, el Camp du Chéteau en
Salins-les-Bains y algunas mas.” (1999: 31-32).
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comunidades “organizadas con arreglo al mismo modelo en el sur de Alemania, en

Suiza y en el este de Francia” (Eluére, 1999: 30).

b) La Cultura de La Téne

El segundo periodo cultural celta se sitia en la Segunda Edad del Hierro,
desarrollandose entre el 450 a. C. y el 58 a. C.; se le conoce como Cultura de La
Tene o lateniense, nombre de un yacimiento en el municipio suizo de Marin-
Epagnier, situado en la orilla norte del lago Neuchatel. Desde su origen se
caracterizdé por su autonomia, su homogeneidad y su caracter conquistador (Hatt,
1970: 93).

En este periodo aparece y se difunde la siderurgia, especialmente en la
rama del armamento y surge un arte decorativo esencialmente geomeétrico.
Durante la Cuitura de la Téne coexisten los ritos funerarios de inhumacion e
incineracién, cuyos vestigios reflejan una progresiva consolidacion de una
estructura social jerarquica dominada por los jefes de la clase militar (Kruta, 1981:
93). '

En esta época, las tumbas de los jefes son mas austeras, lo que ha hecho
suponer a los arquedlogos que se trata de una época con una sociedad algo mas
igualitaria, pero también ma&s guerrera debido a la cantidad de armamento
encontrada en muchas de las tumbas. Es en esta época cuando los celtas “pasan”
de la protohistoria a Ia historia al irrumpir violentamente en el mundo clésico.”’

La época de la Cultura de La Téne es también la de mayor dinamismo en
cuanto a la expansién de los pueblos celtas. Hacia el sur incursionaron mas alla
del centro de ltalia, como lo demuestra el saqueo de Roma en 390 a. C.??; hacia el

21 Sobre este tema se puede consultar a Butterfield (1988: 183) y Kruta (1981: 94), ver
también la siguiente nota.

%2 Hubert cita como fuente de este hecho a Plutarco, quien en su “Vida de Camilo” refiere
que la toma de Roma fue calificada como “un cataclismo del que no se podian prever las
consecuencias, y que evidentemente provoco la inquietud de las ciudades griegas en Italia,
cuya fuerza militar no estaba en su mejor momento.” (1932-a: 9) Sin embargo, a los celtas
no les interesd permanecer en Roma mucho tiempo y continuaron su marcha hacia Apulia,
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sureste llegaron al corazén mismo de Macedonia, devastando Delfos en 278
a.C.”, pero no se establecieron de manera perdurable en ninguna de esas
regiones (Vendryes ef al., 1948: 239). El avance celta no se detuvo sino hasta que
llegaron a las costas del Asia Menor, en donde fundaron Galacia.** También se
diseminaron por la cuenca del Danubio y alcanzaron los mares Negro y Azov,
donde se detuvieron definitivamente. “A partir de entonces, se ira pasando
progresivamente de la ofensiva a la defensiva, y la zona de dominio celta se ira
encogiendo sin cesar” (Kruta, 1981: 127). Al mismo tiempo, otros grupos celtas se
movieron en direccidn suroeste; alcanzaron el Golfo de Leén y la Peninsula Ibérica
en los primeros afos del siglo lll a. C.; posteriormente llegaron a la regién que hdy
se conoce como Provenza, continuaron avanzando por las tierras que mas tarde
ocuparia la Galia y su empuje los llevé mas alla del Canal de la Mancha, hasta las
islas de Gran Bretafia, Irlanda y Man, principalmente.

Es importante aclarar que los movimientos celtas “no significaban siempre
grandes migraciones de individuos sino [de] grupos guerreros relativamente
pequefios que imponian su dominio y acababan «celtizando» a la poblacion
indigena” (Butterfield, 1988: 183). Este tipo de migracién dio a la regién céltica de
los siglos IV y Il a. C. una constitucidn basada en nucleos tribales que favorecian
la circulacién de individuos “atraidos aqui o alld por la esperanza de conseguir
tierras, riqguezas o gloria militar’ (Kruta, 1981: 130). Sin embargo, seria impreciso

considerar que todas estas incursiones y conquistas hayan servido para conformar

region a la que llegaron alrededor del 367, en donde entablaron contacto con las
poblaciones griegas de manera pacifica; las relaciones entre ambos grupos étnicos fueron
tan fructiferas que incluso una parte de los celtas se puso al servicio de Denys I de Siracusa,
uien los envié como refuerzo a los macedonios en su lucha contra los tebanos.

** A finales del siglo IV a. C. y principios del III a. C. se produjo entre los pueblos celtas
asentados al norte de los vénetos, un movimiento sibito: comenzaron a huir en masa debido
a una inmensa plaga de ratones que devastaba sus tierras. En la huida, los celtas se toparon
con los macedonios, que los combatieron y lograron detenerlos, al menos en un primer
momento. Pero la desbandada continué y oleadas de celtas invadieron Macedonia; llegaron
hasta Delfos y prosiguieron su marcha hasta llegar al Asia Menor (Hubert1932-a: 10).

%% Esta region logro mantener su independencia desde el siglo III a. C. hasta el afio 25 a. C,,
cuando se convirtid en provincia romana.

30



Forestas y Castillos

un “imperio” celta. No puede haber imperio sin unidad politica, basada en un poder
central con una expresa voluntad de dominacion (Hubert, 1932-a: XIX); y, segun
parece, las expediciones celtas no estuvieron motivadas por el afan de subyugar a
otros grupos humanos a un poder central, sino que se originaron por diferentes
causas. Segun Henri Hubert (1932—a£ XVII, 172, 230, 318-321; 1932-b: 1y ss.) las
migraciones celtas —y en general las de muchos pueblos de la prehistoria y
protohistoria— obedecieron a causas de muy diverso orden: fisicas (cambio de
clima, cataclismos, plagas, inundaciones, etc.), sociales (el crecimiento
demografico, la evolucién de las instituciones politicas), morales (inclinacién por la
aventura, lo desconocido) y técnicas (los avances en la fabricacion de armamento
y en el arte de navegar, con el consecuente aumento de circulaciéon de grupos
humanos).

En cierto momento, el mundo lateniense tuvo que replegarse sobre si
mismo, particularmente en el transcurso del siglo | a. C., obligado tanto por el
empuje de tribus germanicas en su periferia septentrional como por la fuerza de
las legiones romanas, que ganaban con asombrosa rapidez el dominio de |os
territorios meridionales (Kruta, 1981: 137 y ss.). Los pueblos celtas continentales,
que se habian expandido tan impetuosamente por el continente europeo en los
siglos anteriores a la era cri.stiana terminaron completamente absorbidos o
aniquilados por el Imperio Romano con la misma rapidez con que se habian
diseminado.” |

c¢) La Civilizacion de los Oppida ‘
El tercer y uitimo periodo cuitural es el llamado Civilizacién de los Oppida,

que se desarrolld entre los siglos Il y | a. C., constituyéndose en la ultima etapa de

 Butterfield sefiala que para el siglo IIT a. C. los celtas “dominaban un territorio que se
extendia desde Iberia hasta el Asia Menor y desde la desembocadura del Elba al sur de
Italia” (1988: 185). Sin embargo, su independencia quedd borrada del mapa en poco mas de
doscientos afios.
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desarrolio de las ciudades fortificadas en los altozanos hallstaticos y latenienses
ya mencionados. Con el término oppidum se designa

[la] ciudad primitiva fortificada, situada sobre una importante via comercial o
cerca de unos yacimientos de materias primas de especial interés —mineral
de hierro, arenas auriferas, grafito, utilizado para la fabricacion de
determinado tipo de ceramica, sal—. Es el centro econémico de un territorio
determinado, que concentra las diversas ramas de la artesania
especializada —metalurgia, esmaltes, trabajo del vidrio, alfareria fina,
orfebreria—; constituye el principal mercado, probablemente es también
una guarnicién y a veces un centro religioso. Cada tribu tenia un nuamero
mas o menos elevado de oppida, y seguramente el que hacia las veces de
capital tenia unos privilegios particulares por la presencia de los principales
oligarcas: acufiacion de la moneda que circulaba en el territorio de la tribu,
organizacioén de reuniones de interés general, y tal vez también la exclusiva
de los ritos del culto tribal” (Kruta, 1981: 145-146).

Los oppida

son ante todo la expresidn de la necesidad de proteger los puntos
estratégicos de un sistema econdmico que, al ir progresando, se habia
vuelto muy complejo y, por lo tanto, muy vulnerable. Era suficiente atacar
algunos puntos concretos para que toda una region quedase desmantelada.
Esto fue lo que sucedid en las regiones ocupadas por los germanos, en que
la destruccién de los oppida provocéd el inmediato derrumbamiento del
sistema econdmico, derrumbamiento que seria absurdo achacar a una
exterminacion total de la poblacién. Al desarrollar su poder y centralizar las
actividades importantes, los oppida, paraddjicamente, convertian al mundo
céltico en una facil presa para sus enemigos (Kruta: 1981: 143-144).

El desarrollo del sistema econémico celta que se dio en aquel entonces
tuvo repercusiones en el comercio: se dejo6 atras el sistema de trueque y se adoptd
el uso de la moneda, de lo que se puede deducir “la existencia de un poder
emisor, cuyo prestigio econdémico o politico [garantizaba] la estabilidad del sistema
monetario.” (Kruta, 1981: 144) Pero este poder emisor resultd tener un sustento
mas economico que politico; por ejemplo, en la Galia, el sistema monetario estaba

controlado por la tribu de los arvernos, asentada en el Macizo Central, regiéon por
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donde pasaba el Ultimo tramo de la via del comercio del estafio hacia Massalia®
(Marsella), ciudad en la que confluian, ademés, los ejes de las relaciones
comerciales con el sur (Eluére, 1999: 81).

Aparte del comercio, la concentracidn de la riqueza en los oppida también
influyé en la organizacion social en muchas regiones célticas en los dos siglos
anteriores a la Era cristiana, lo que acarred un cambio muy importante en la
jerarquia tribal. La clase militar fue perdiendo progresivamente su importancia y el
poder econdémico y politico quedd en manos de los comerciantes. Este proceso
provocd también la desaparicion las tradicionales expediciones guerreras (Kruta,
1981: 145).

La sociedad celta, que en el momento culminante de la cultura lateniense
—y tal vez desde los ultimos siglos del periodo Hallstatt— era esencialmente
guerrera, se convirti® en una sociedad de mercaderes, gobernada por una
oligarquia que dio preferencia al sistema de clientela, en detrimento de la
organizacion militar.?’

En otro orden de ideas, los oppida dan testimonio del grado de planificacion
urbana alcanzado por los celtas. El espacio interior de cada uno de estos centros
comerciales y culturales esta dividido en varias partes. En la mas alta se
encuentra el santuario, al que rodean en un nivel mas bajo, edificadas en la zona
de mejor exposicidén climatica (vertiente sur), las residencias de los nobles; el
barrio de los artesanos esté colocado en un nivel proximo al de la puerta principal
y esta subdividido por actividades, se trata, pues, de un artesanado especializado
que se consolidd como una de las principales fuentes de riqueza de los oppida.

Este alto grado de desarrollo artesanal representa

el aspecto mas notable de la Ultima fase de la civilizacidén lateniense:
asombrosos carreteros, inventores de la toneleria, metalurgicos de gran
clase, excelentes alfareros, habiles esmaltadores y vidrieros, los artesanos

?® Este importante centro urbano y comercial habia sido fundado por los focenses, etnia de
origen griego, hacia el afio 600 a. C.

*7 Este tipo de sociedad fue la que encontrd Julio César al momento de emprender la
conquista de la Galia (Kruta, 1981: 145).

33



Forestas y Castillos

celtas aportaron una contribucién decididamente fundamentai a la evolucion
de las técnicas. Basta con examinar sus herramientas, de las que se
encontrd una coleccién muy completa en Szalacska, en Hungria, para darse
cuenta de lo poco que las separa de las herramientas que se siguen
utilizando hoy dia: sierras, llanas, berbiquies, calibres, tijeras, hachas y
otros instrumentos para el trabajo de la madera; yunques, martillos, limas,
pinzas y todo el instrumental del herrero, del orfebre, del curtidor, y de
muchos otros oficios. Este utillaje es el mismo en Biracte (Galia), Stradonice
(Bohemia), Staré Hradisko (Moravia), Velemszentevid (Hungria) o Galis-
Lovacka, cerca de Mukacevo (Ucrania subcarpatica), la estacién lateniense

~ de este periodo mas oriental que se conoce hasta la fecha. Es una
auténtica comunidad de técnicas de produccion, que marca la
transformacion del mundo céltico desde el Atlantico hasta los Carpatos
(Kruta, 1981: 149-150).

Existen también vestigios de que los oppida no controlaban todas las
actividades artesanales ni tampoco las de circulacién de una a otra region (Kruta,
1981: 153). Los hallazgos arqueolégicos en Bohemia central han permitido
determinar |la existencia de centros de gran actividad artesanal independientes de
un oppidum, pero que mantenian una relacion comercial incluso con regiones
apartadas del continente. Esto demuestra el grado de complejidad que habia

alcanzado la actividad mercantil de los celtas en aquel tiempo.

¢, Qué sucedié después del esplendor de Hallstatt, La Téne y los Oppida? El
repliegue, la huida, la absorcion o la masacre. Las oleadas germanas empujaron a
los celtas hacia el Oeste y las legiones romanas que avanzaban inexorablemente
mas alla de las cumbres de los Alpes fueron anexandolos al Imperio.

En la Europa transrenana, los celtas acabaron desbordados y absorbidos
por la expansidén de las tribus germanicas. En el afo 200, los diversos
pueblos celtas del este ya habian sido sometidos, en Macedonia, por
Antigonas Gonatas, y en Asia Menor por Ayalo | de Pérgamo. [...]

Habrian de ser los romanos, sin embargo, los mayores enemigos de los
celtas. Su conflicto se convirtié en el choque de dos mundos. Los romanos
centraban su lealtad en las instituciones de una ciudad; los celtas, en la
persona de un individuo. Los romanos subordinaban en la guerra el
individuo al comandante del ejército y a su plan de combate. Los celtas lo
confiaban todo al individuo, a su valor y su moral. Los romanos
aprovechaban la victoria y aprendian de la derrota: su cohesién les permitia
superar reveses temporales. Los celtas lo apostaban todo al esfuerzo
supremo, lo que significaba que se desintegraban invariablemente en Ia
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derrota; segun Estrabdn, la vanidad de los galos «hace que sean insufribles

en la victoria y que se hundan del todo en la derrota». Aunque su tecnologia

fuese equiparable, y hasta superior a veces, a la de los romanos, su
fanfarrona presuncién no podia sostenerse frente al sentido de la disciplina,

y de la organizacién de sus enemigos. La estrategia triunfa siempre sobre ¢l

ideal heroico (Butterfield, 1988: 187).

Con la desaparicién de la cultura de los celtas en el continente se esfumé
también su espiritu de civilizacion, que se refugié mas alla del mar, en “las islas al
norte del mundo” (Le Roux, 1961: 139-140; 145).%® Sin embargo, estos pueblos
dejaron desperdigados por el continente muchos indicios que han servido para
reconstruir el trayecto de su civilizacién y poder afirmar que en el caso de los
celtas “se puede emplear el término civilizacién en su sentido mas comprehensivo
sin que resulte paradéjico. Los griegos y romanos los consideraban barbaros, pero
como barbaros selectos. Pensaban que los druidas eran los depositarios de la
tradicion pitagérica. Cicerén tuvo como interlocutor al druida Diviciacus —un
éduen, personaje histérico que era a la vez un hombre religioso y de armas—"
(Hubert, 1932-a: 18).%° |

A pesar de todo, el espiritu de la civilizacion celta perduré y muchas de sus
tradiciones lograron permanecer a salvo del olvido histérico gracias a dos

elementos intrinsecamente relacionados: la lengua y la literatura.

2. LA LENGUA DE LOS CELTAS

La historia de la lengua celta se divide en dos épocas principales: 1) la del
antiguo celta, cuya fecha de aparicion se desconoce; y 2) la de la lengua neo-
céltica “que sustituyd a la primera en una fecha un tanto cercana a la del

nacimiento de las lenguas neo-latinas” (d'Arbois de Jubainville, 1883: 4).

%8 Todas las traducciones de este libro son mias.

® La casta sacerdotal y de poetas concentraba el conocimiento céltico de las leyes, de la
medicina, de la moral; sus miembros eran, ademas, videntes, magos, poetas y profesores.
En el apartado “Los hombres de los robles” del capitulo III se aborda con un poco mas de
profundidad este tema.
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Durante la época prehistérica, las tribus celtas parecen haber conservado
su unidad lingUistica a lo largo de sus travesias. Sin embargo, debido a la vasta
extensién territorial que alcanzaron sus movimientos migratorios, y puesto que
éstos se dieron por “oleadas” en distintas épocas y en varias direcciones, la
lengua celta sufrio ciertos cambios de un periodo de expansién a otro, ademas de
experimentar la influencia de otras lenguas, creandose asi una serie de dialectos
regionales.®

Del mestizaje de los celtas con otros pueblos del continente nacieron
grupos humanos que los antiguos mencionan con nombres como celfo-escitas,
celto-tracios, galo-griegos, entre otros. Estas mezélas se encuentran
documentadas por la diversidad de rasgos que presentan los restos humanos en
. muchas de las necrdpolis (Eluére, 1999: 144 y ss.).

A pesar de la diversidad antropoldgica y linglistica de los celtas, el andlisis
que se ha hecho de los documentos epigraficos, la toponimia y la onomastica ha
permitido identificar algunos rasgos comunes a los dialectos de estos pueblos con
lo que ha sido posible formular la hipbtesis de que sus variantes linguisticas tienen
un mismo origen (Kruta, 1981: 23-24, 39, 159; Eluére, 1999: 126); este tipo de
estudios se ha complementado con el trabajo de investigacién sobre los dialectos
celtas aun vivos (Hubert, 1932.a: 51-52; d’Arbois de Jubainville, 1883: 1-3;
Alatorre, 1998: 22-23).

Los celtas dejaron a su paso nombres de lugares, inscripciones con
nombres de personas, el recuerdo en la historia de otros nombres que se
reconocen entre todos y que, en general, son los mismos en todas partes.
El menor rastro de un habla celta atestigua con certeza la presencia de
celtas en un lugar y una fecha determinados. Estas hablas permiten jalonar
el mundo celta y sus limites variables con bastante precision (Hubert, apud
Eluére, 1999: 144).

% Sobre este asunto, Sainero afirma que no se debe pensar en una lengua celta uniforme
sino en dialectos provenientes de un tronco comun, a semejanza de lo que ocurrio con el
latin, el germano o el eslavo (1998: 21).
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Los dialectos celtas pertenecen a la familia indoeuropea, adscritos al grupo
denominado italo-céltico (Alatorre, 1998: 20). Se dividen en dos subgrupos:

1) El subgrupo continental, que se extinguié completamente y del que sélo han
quedado algunas inscripciones en galo, lengua que desaparecié después de
la conquista de la Galia por los romanos.

I1) El subgrupo insular, conformado por

a. el gaélicoo goidél)'co, del que existen tres variantes:
i. elirlandés,
ii. el escocésy
ii. el .manx; que se extingui® hace unos treinta afios (Uribe
Villegas, 1985: 80).
b. el briténico®, dividido también en tres dialectos:
i. el galés,
ii. el bretény
iii. el cdrnico, que se hablaba en la regién de Cornualles pero
desaparecio en el siglo XVIII (Uribe-Villegas, 1985: 81).

Solo el subgrupo insular de dialectos celfas cuenta con una antigua
literatura propia y original conservada en manuscritos; del continental sélo quedan
algunos vestigios en inscripciones aisladas, en la toponimia y en la onomastica
como ya se dijo.* | |

De los dialectos célticos insulares, el antiguo irlandés “es el que se puede

reconstruir desde fecha mas temprana, ya que desde el [siglo] VIll y el IX, los

*!' He preferido usar esta ortografia para este término en lugar de la que ofrece Uribe-
Villegas en su texto, es decir brythonico, que me parece mucho mas alejada del sistema
silabico del espafiol. ’

3% Uribe-Villegas sefiala que “originalmente, el idioma céltico comun no tuvo p; después,
cuando los celtas aprendieron a pronunciarla, o bien la mantuvieron o la cambiaron por qu
y, por ello, se distingue entre los brythonicos (celtas-p) y los goidels (celtas q-, con una
denominacion del viejo irlandés para gael [es decir] “incursionador”) (1985: 68). La lengua
que aun se habla en la Bretafia francesa, el bretén, “tiene su origen en el galés o [en el]
cornico, ambos de la misma rama” (Sainero, 1998: 23).
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monjes letrados lo preservaron cuidadosamente, y su tradicion literaria cubre mil
anos” (Uribe-Villegas, 1985: 107).

En cuanto al galés, hasta finales del siglo XIll, “fue hablado por la corte, la
aristocracia, el pueblo y fue instrumento de la mas alta cultura asequible a los
galeses. Aun sin independencia, en 1282, |a aristocracia seguia dando patrocinio a
la literatura galesa” (Uribe-Villegas, 1985: 111).%

CDIALECTOS CELTAS)
CONTINENTALES INSULARES
GALO GAELICO BRITONICO
IRLANDES * | CORNICO
ESCOCES* BRETON*
MANX GALES*

El signo (*) sefala los dialectos celtas vivos hasta nuestros dias.

3 Esta situacion cambié drasticamente en 1536, cuando una disposicion de los Tudor hizo
obligatorio el uso de la lengua inglesa para todo aquél que quisiera ejercer un cargo publico
u oficio. “Esta disposicion cred un abismo entre aristocracia y pueblo; el pueblo sigui6
siendo galés; la aristocracia —en busca de puestos y honores— se anglizé y envid a sus
hijos a escuelas que ejercieron influencia anglizante. Solo la Reforma, la traduccion del
libro de plegarias y de la Biblia, el énfasis metodista en el sermén, salvaron al idioma
[galés] y lo revitalizaron. El pulpito reconoci6 la dignidad del mismo, y eso le dio acceso a
muchos circulos que, en otras condiciones, le hubieran impedido el paso” (Uribe-Villegas,
1985: 111).
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3. LAS LITERATURAS CELTAS

Fue en la segunda mitad del siglo XVIIlI cuando se desperté en Europa el
interés por la antigua cultura de las islas de Gran Bretarna e Irlanda. El punto de
partida de tal “efervescencia celtista” es el afio de 1760, cuando el poeta escocés
James Mac Pherson publicé unos quince poemas en prosa supuestamente
traducidos directamente del antiguo gaélico. Los héroes principales de los relatos
de Mac Pherson eran Ossian, bardo del siglo Ill, y Fingal, legendario rey de los
Fiana, una de las tribus fundadoras de Irlanda.

La respuesta que obtuvo fue mas que positiva, por lo que “Mac Pherson
insistié: publicd a continuacion varias coh'lpilaciones del mismo estilo, hasta tal
punto que toda Europa se sintié interesada por las aventuras de aquellos héroes
mas 0 menos sobrehumanos, mas o menos divinos, que aparecian a la sombra de
viejos castillos en ruinas, en una atmodsfera de nieblas y tempestades, como
fantasmas en busca del paraiso” (Markale, 1975-a: 7).

Sin embargo, cuando Mac Pherson enfrentd a los censores eruditos de su
época, nunca les pudo decir en qué textos se habia basado para su traduccion,
por lo que en un lapso relativamente breve de tiempo la critica llegd a la
conclusion de que las traducciones eran apdcrifas.

Pero a Europa eso le importaba poco. Y Osian hizo estallar la sensibilidad y
el alma de los lectores [...] Pues aunque la falsificacién sea evidente y esté
probada, no hay humo sin fuego. Y cuando las pasiones se fueron
apagando, se hizo patente que en Escocia, en las Islas Hébridas y en
Irlanda existian realmente unas arraigadas tradiciones folkloricas en las
cuales se inspiraban los narradores populares. Mac Pherson no habia
inventado nada, se habia limitado a inspirarse en los temas de dichos
cuentos populares adaptandolos al gusto del momento, a una forma literaria
que, aunque artificial, emocionaba al publico porque los sentimientos
expresados eran los que éste esperaba (Markale, 1975-a: 8).

Y efectivamente, no pasé mucho tiempo para que algunas investigaciones
llevadas a cabo en Escocia, Irlanda y Gran Bretafia comprobaran que existian

tradiciones folkléricas en las que los narradores populares se inspiraban desde
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tiempos inmemoriales. Lo unico que habia hecho Mac Pherson —a quien no
faltaron imitadores en otras regiones con gran herencia celta, como Hersart de Ia
Villemarqué en la Bretafia armoricana®— era adaptar esa tradicion al gusto del
momento; con su genial ocurrencia la antigua tradicién celta adoptdé “una forma
literaria que, aunque artificial, emocionaba al publico porque los sentimientos
expresados eran los que éste esperaba” (Markale, 1975-a: 8).

En los circulos académicos, el interés que se despertd por estudiar de
manera sistematica lo que pudiera haberse conservado de la literatura celta —no
sélo a través de la tradicion oral sino también en manuscritos— rindid sus
primeros frutos cuando se descubrié que desde el siglo IX —e incluso antes— los
monjes irlandeses habian transcrito muchas de las leyendas celtas que hasta
entonces habian sido conocidas Unicamente por transmisién oral. Al hallazgo de
los manuscritos siguid la fundacion de toda una serie de escuelas de celtistas,
cuyo primer objetivo fue aprender la antigua lengua irlandesa para poder traducir
los textos conservados y difundirlos.

Afos mas tarde aparecen los primeros grandes celtistas como Whitley
Stokes (1830-1909), Kuno Meyer (1858-1919) y Henri d'Arbois de Jubainville
(1827-1910), pioneros en el estudio y la traduccion de las epopeyas irlandesas.

A esta primera generacion le siguieron, en las primeras décadas del siglo
XX, Georges Dottin, Joseph Loth, Tomas Jones, entre otros. Fue entonces cuando
las investigaciones sobre la civilizacién celta dieron un avance importante al
establecerse las bases para la descripcion etnografica de estos grupos humanos,
mediante el estudio de tres tipos de vestigios —antropolégicos, arqueoldgicos y
lingUisticos— en la obra de Hubert, (1932), quien otorgé una particular importancia
a la etnografia linguistica: “La lengua es una de las caracteristicas mas claras y
exactas de las sociedades. Un hecho linguistico figura entre los mas tipicos y

visibles entre las manifestaciones de civilizacion que se circunscriben en los

3* Fue con el nombre de Armoérica o Britannia Minor como los romanos conocieron la
peninsula que hoy se denomina Bretafia francesa; otro antiguo nombre de esta region es el
de Letau (Uribe-Villegas, 1985: 72).
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limites de una sociedad” (Hubert, 1932-a: 40).35 El erudito trabajo de este
estudioso fue de suma importancia, puesto que se publicé en una época en que,
gracias a los trabajos de d’Arbois, Meyer y Stokes, los celtas y su cultura estaban
dejando de ser una nebulosa de misterio y de seducciéon por su exotismo para
comenzar a ser considerados como una importante civilizacion que se disemind
por todo el continente europeo.

El trabajo de Hubert sobre los celtas fue continuado por uno de sus
discipulos: Jean Marx, quien se esforzé por analizar y describir |a literatura escrita

de los celtas, cuyas dos principales ramas son la de Irlanda y la del Pais de Gales.

a) De la oralidad a la escritura®®

Dos elementos influyen de manera sustancial en la evolucidon y formacion
de esta literatura: la cultura latina y el cristianismo greco-oriental. Sin embargo, las
condiciones en que se dio esta influencia fueron muy distintas en Irlanda y en
Gran Bretana. Esta ultima region sufrié un relativo dominio del Imperio Romano
por mas de cuatro siglos antes de ser evangelizada; en cambio, Irlanda no tuvo
contacto con el mundo latino antes de comenzar a cristianizarse en el siglo V,
labor que los misioneros llevaron a cabo en poco menos de cien anos puesto que,
para el siglo VI, la evangelizacion de Irlanda estaba concluida. La rapidez con que
se llevé a cabo este proceso en Irlanda, hizo que se le viera como

un fenomeno de caracter subito, relacionado con la misién de un breton
cristiano llamado Patricius, enviado por del papa Celestino | en 432. Habria
pasado 30 anos en Irlanda y habria muerto después de culminar su tarea.
Las recientes investigaciones de O’Rahilly y Carney han modificado de
manera sustancial esta concepcién histérica: fue un tal Palladius quien
habria iniciado la evangelizacion de Irlanda y habria recibido el nombre de
Patricius posteriormente. Su tarea habria sido terminada por un segundo

** Las traducciones de este libro son mias.
% Para la descripcion de las literaturas celtas me baso principalmente en la traduccion que
hice de la obra de Marx (1959); aunque, cuando el autor cita fragmentos de los textos
originales celtas, he preferido emplear la traduccién —a mi modo de ver mas acreditada—
que ya se ha publicado en espaiiol (1964).
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Patrick, de origen bretén, autor de la célebre Confession y que murid

alrededor del 492 (Marx, 1959: 10).

Marx aclara que, en realidad, la llegada del cristianismo a Irlanda se dio
antes de la llegada de Palladius y que el cristianismo fue asimilado poco a poco.
Sin embargo, aunque la cristianizacion de Irlanda no haya sido obra de San
Patricio —que en realidad vivié en un tiempo posterior al que dice la tradicién—
ello no significa que la personalidad de este santo, caracterizada por su nobleza,
rectitud y un brillante sentido politico, no haya contribuido a dar al cristianismo
irlandés un matiz y un vigor muy especiales (Marx, 1959: 10).

La tradicion monastica greco-oriental encontré un terreno muy fértil en la
isla, lo que le permitié un desarrollo prodigioso, incluso cuando en el continente las
invasiones barbaras, la anarquia y la decadencia de la cultura latina pusieron en
grave peligro las instituciones de caracter moral y religioso. La aislada posicion
geografica de Irlanda jugd a favor del desarrollo cultural. Muchos elementos de la
antigua cultura celta perduraron y se integraron en el nuevo orden social que se
estaba créando y que emanaba de los monasterios: fue en torno de ellos y en su
interior que “se conformaron tanto la jerarquia eclesiastica como la cultura de la
nueva sociedad’ (Marx, 1959: 11). Como en el resto de Europa, en Irlanda los
monasterios era no solo un refugio para la poblacidn sino el centro de la actividad
intelectual y econémica. El abad era a un tierhpo el jefe de los religiosos y el
gobernante de los habitantes de los alrededores (Marx, 1959: 11).

Ahora bien, como baluartes de la cultura, los monasterios de Irlanda
conservaron en su seno tres corrientes de pensamiento y de quehacer intelectual:
el cristiano, el grecolatino y el celta; hasta entonces, esta ultima sélo se habia
transmitido oralmente debido a una prohibicion de caracter religioso.

Se sabe que los celtas desconfiaban de la escritura y que los druidas
prohibian poner por escrito aquello que concernia a la tradicion. No es,
pues, de extranar que no se encuentre en Irlanda, como tampoco en
Bretafia ni en la Galia, ningun rastro escrito de estas epopeyas, en una
época en la que el druidismo se extendia todavia por todas las capas de la
poblacién. Hasta el periodo cristiano, y exclusivamente en las Islas
Briténicas, no se tomé la decisién, por una laudable preocupacion de
salvaguardar una herencia cultural, de confiar a la escritura todo lo que
constituia la tradicion oral (Markale1975-a: 11).
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La transcripcion de los antiguos relatos celtas fue posible debido a la
conversidn de algunos druidas y file®’ a la nueva religion, con o que se les aceptd
como miembros activos de los monasterios, aunque se ignora en qué momento y
por qué razén se manifestd en el espiritu monacal la necesidad de verter la
antigua poesia en textos.

Por otro lado, la transcripcion de las epopeyas celtas no significd el fin del
arte de recitar y cantar textos; éste fue conservado por los bardos, incluso hasta la
una época muy cercana a nosotros (Marx, 1959: 11; Sainero, 1998: 26).%

La prosperidad cultural de Irlanda no estuvo exenta de altibajos. Durante los
siglos posteriores a la llegada del cristianismo, los pueblos irlandeses tuvieron que
hacer frente tanto a innumerables rivalidades intestinas como a las invasiones de
vikingos y normandos; la mas importante de estas incursiones al archipiélago se
dio en el siglo Xll, con Henri Plantagenét a la cabeza de las huestes normandas.
Las invasiones provocaron en los pueblos celtas insulares la necesidad de
ensalzar su patriotismo, y encontraron en su antigua tradicion literaria —con sus
dioses, héroes miticos y ejércitos invencibles— una fuente inagotable de
patriotismo. La antigua tradicién heredada se confundidé entonces con la tradicion
nacional; y fue gracias a esta euférica busqueda de sus raices que la literatura de
los pueblos celtas irlandeses “conservé sus rasgos [esenciales], su sentido de lo
maravilloso y de lo tragico temperado por el humor, asi como el tesoro de sus
cuentos y figuras mitolégicas, ciertamente transformadas, pero llenas de vida”
(Marx, 1959 : 12).

%7 Los file eran la clase mas importante de poetas irlandeses.

3% Es interesante sefialar que la palabra “bardo” (bard) figura en el vocabulario de todos los
dialectos celtas; se trata de un recitador cuyo rango social es inferior al de los file, puesto
que no constituye una clase profesional ni ostenta el saber tradicional arraigado en las
escuelas (d’ Arbois de Jubainville, 1883 : 48; mas adelante, en el apartado “Los hombres de
los robles” trato un poco mas a profundidad este tema).
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En Gran Bretarfia, las invasiones tuvieron consecuencias muy similares.
Durante el siglo VI, los bretones enfrentaron el empuje de los pueblos sajones
que, después de encarnizadas luchas, lograron establecerse de manera
perdurable. Para el siglo VI, los bretones habian sido obligados a retroceder de la
mayor parte de los territorios de la isla y ocupaban Unicamente la region del actual
Pais de Gales. Los sajones continuaron avanzando hacia el oeste y para
mediados del siglo VIl habian logrado erigir una serie de fortalezas, como las
situadas en los alrededores de las actuales ciudades de Worcester, Gloucester,
Hereford y Shrewsbury.

Las invasiones sajonas provocaron un movimiento migratorio de los
bretones de Gales hacia el continente. Muchos de ellos partieron de Devonshire,
situado en la frontera oriental del actual Pais de Gales hacia la Peninsula
armoricana —la actual Bretana francesa—, que en aquel entonces estaba casi
despoblada. Siguiendo el modelo urbano que habian desarrollado en las Islas
Britanicas, el asentamiento de los galeses en Armérica se desarrollé alrededor de
abadias episcopales (abbayes-évéchés) cuyos primeros abades venian
directamente de las Gran Bretafia e Irlanda. Poco a poco fueron conquistando la
peninsula y, hacia el siglo IX, al consolidarse como poblacién unificada y contar
con un numero creciente de habitantes, los bretones armoricanos, guiados por
Nominoé&®, se separaron de la soberania carolingia.

En su momento, los acontecimientos histéricos provocaron el retorno de
algunos de los descendientes de los bretones insulares a las tierras de sus
ancestros: muchos de los sefiores de la Bretafia armoricana tomaron parte de las
expediciones de Guillermo el Conquistador a Inglaterra en el siglo XI. Al resultar
vencedor, Guillermo les otorgd importantes feudos en las Islas Britanicas (Marx,
1959: 120).

> Nominoé (fin del siglo VIIT — Venddme, 851), rey de la Bretafla armoricana que impuso a
Carlos el Calvo el reconocimiento de un reino breton independiente en 846.
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El combate con los sajones, daneses y vikingos despertd el patriotismo
bretdn, que se plasmo de manera particular en la leyenda de Arturo y sus
caballeros. Este personaje “simboliza el espiritu de resistencia y de lucha que se
muestra en toda la literatura bretona” (Marx, 1959 :13). Al lado del mitico Arturo,
surgen héroes locales de carne y hueso tan famosos como Rodhri el Grande, su
nieto Howell el Bueno, Griffith ap Conan, Owen y Liywelin el Grande.

Llywekyn el Grande logré por diferentes medios —negociaciones, luchas
armadas, utilizacion conveniente de las discordias dentro de la corte normanda—
mantener la unidad del Pais de Gales e hizo posible que floreciera la cultura
galesa, al menos por un tiempo. Sin embargo, el nieto de Llywekyn el Grande,
Llywelyn ab Gruffydd, fue obligado a renunciar a lo que bien podria llamarse el
‘trono supremo” del Pais de Gales —puesto que todos los demas principes
rendian homenaje se sometian a la autoridad de quien ocupara ese trono— y
murid en 1282, durante una ultima batalla de resistencia. La derrota de Llywely ab
Gruffydd permitid a Eduardo | reclamar el titulo de Principe de Gales con el fin de
conferirselo a su hijo, el futuro Eduardo II.

A pesar de ello se logré6 mantener la unidad del reino galés adn en el
contexto adverso de una expansidn anglo-normanda en Gran Bretana, lo que
también tuvo como consecuencia la salvaguarda de la lengua y de la cultura
regionales.

La region que sirvido de enlace entre irlandeses y bretones fue Escocia,
hacia donde emigraron tanto los pueblos gaélicos fundadores del reino de Dal
Riada alrededor del siglo VI como los galeses que se establecieron en el reino de
Strathclyde, cercano a la desembocadura del CIyde.40 Estos asentamientos
resistieron durante mucho tiempo a las invasiones sajonas, convirtiéndose en el

eslabén mas importantes entre las culturas de Irlanda y de Gran Bretafa. En

* Desde principios de la Era cristiana, la antigua regién escocesa estuvo habitada por los
pictos, pueblo que se supone era de origen celta pero del que no ha quedado ningun rastro
de literatura.
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Strathclyde subsistié también una clase de poetas muy semejante a la de los file

que se ocupaba de cantar los temas tradicionales en forma de baladas y otros
poemas.

b) Las ramas literarias celtas

Existen dos grandes literaturas de los antiguos celtas en las Islas Britanicas:
1) la gaélica, subdividida en literatura irlandesa y gaélico escocesa, y 2) la
bretona®, de la que forman parte tanto la literatura del Pais de Gales como la de
la Bretafia armoricana. ‘

En el siguiente cuadro se muestran las principales obras que se conservan
por escrito.

*! He preferido usar el término “bretona” para traducir el brittonnique de Marx en el
original francés (1959) y que en la version espaiiola es traducido como “britana” (1964). Mi
decision se funda en dos razones. La primera de ellas es de orden practico y argumentativo:
al denominar “bretona” tanto a la antigua literatura del Pais de Gales y a la de Armorica
—hoy Bretafia francesa—, reconozco como validos los argumentos de Marx (1964) y
Markale (1975) para considerar ambas literaturas como una sola en su origen. En segundo
lugar, pienso que se crea una diferencia entre “literatura bretona” y “literatura britana” o
“britanica”, términos que usualmente aluden a la Gran Bretafia después de haber sido
anglicanizada. Ademas, “cultura bretona” hace referencia mas cémodamente tanto a la
cultura del Pais de Gales independiente de los ingleses como a la de la Bretafia armoricana
independiente de los franceses y viva todavia hasta nuestros dias. Por otra parte, me parece
oportuno sefialar que Georges Dottin, autor que he consultado para esta investigacion,
también considerd adecuado emplear breton como el gentilicio que designa a los antiguos
habitantes del Pais de Gales (1924: 52).
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CUADRO |

RAMAS LITERARIAS CELTAS

Literatura gaélica

Literatura bretona

: T bretona
irlandesa gaélico escocesa galesa armoricana®
Ciclo de Ulstery 1. Libro de Deen 1. Poemas y estrofas sueltos Glosas y
la Tain (siglos X| (anterior a (englynion; siglo X'y nombres de
al XV, con textos 1150) posteriores) dentro de cartularios (en

muy antiguos,

2. Libro del dedn

otros textos o

breton antiguo,

incluso anteriores de Lismore compilaciones generales: sin fecha).
al siglo VHI).43 (siglo XVI, con Libro de Taliesin (siglo XlI, Misterios,
Ciclo de Leinster textos con poemas muy tragedias (siglo
u ossianico anteriores a antiguos), entre otros. XVy
(siglos VI, Vil y esa fecha). 2. Libro blanco, de posteriores),
posteriores)** 3. Librorojoy Rhydderch (siglo XIII) villancicos
Ciclo mitolégico y Libro Negro, de | 3. Libro rojo, de Hergest (siglo XVII).
la historia de la Clannranald® (siglo X1V).
poblacién de 4. Los Mabinogion (siglo X'y
Irlanda (siglo IX y posteriores).
posteriores). 5. Anales (sin fecha).

4. Ciclo histérico o 6. Triadas (siglo XII).

de los reyes (siglo
IX y posteriores)
5. Ciclo del Mas Alla
o del Otro Mundo:
aventuras, viajes
y visiones (siglo
Vil y
posteriores).

* No existe ningin manuscrito anterior al siglo XV. Para una descripcion de la literatura
bretona armoricana que se conserva, puede consultarse a Dottin (1924: 5-7, 49). El autor
ofrece algunos datos interesantes sobre las canciones populares bretonas, llamadas soniu y
gwerziou, asi como sobre la primera recopilacion de estas canciones y otros poemas
bretones, el Barzas Breiz, chants populaires de la Bretagne de Th. Hersart de la
Villemarqué, obra publicada en 1839. |

* Marx (1959) no menciona las fechas precisas para cada texto; lo mismo sucede con
Markale (1975-a) y Dottin (1924). La fecha que se incluye en el cuadro es aproximada y
pertenece al manuscrito, aunque la tematica de los textos pueda rastrearse en referencias
mucho mas antiguas, segun lo dicho por los autores consultados. Por otra parte, un mismo
ciclo puede estar contenido en varios manuscritos de diferente fecha.

* Los textos contienen tematicas que han podido rastrearse hasta los siglos mencionados,
aunque no se especifica mas sobre el asunto.

*> Sobre estos manuscritos no se especifica alguna fecha, lo unico que se dice es que son
posteriores al Libro de Deen'y al Libro del dean de Lismore.
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c) La literatura gaélica

Los antiguos textos irlandeses se conservan en manuscritos en los que se
mezclan toda clase de narraciones:

A falta de obras literarias completas, las glosas, notas, cuartetas agregadas
por los copistas de los manuscritos latinos, sobre todo de caracter religioso
(himnos, comentarios de las Sagradas Escrituras, panegiricos de los
santos, tratados religiosos), nos ofrecen una idea de las preocupaciones,
los pensamientos, el arte o la imaginacion de los copistas, y han sido una
de las principales bases para el estudio del antiguo idioma irlandés, al
permitir la reconstruccion de su gramatica. [...] En estos voliumenes o
compendios, se aglutinan los textos mas dispares: verso y prosa, obras
santas y profanas, leyendas, cuentos, catalogos de cuentos, tradiciones de
los file o poetas, historias, genealogias y anales, relatos hagiograficos,
poemas liricos, bardicos, tratados de medicina y de derecho (Marx, 1959:
24-25).

El mas antiguo de los cédices es el Lebor na h'Uidre (Libro de /a vaca
oscura), escrito antes de 1106. Se le designa a menudo como Libro de Ulster.
Contiene muchas de las sagas irlandesas que se conocen. Otro cddice importante
es el del Libro de Leinster (1150): contiene textos histéricos, genealégicos y
relatos épicos 0 sagas —término germanico que significa Io mismo que el irlandés
sceal, es decir “"dicho"— ademas de una version completa de la Tain B6 Cualngé
(Razzia de Cualngé), la gran epopeya irlandesa. Otro manuscrito importante es el
Rawlinson B 502 de la Bodleian Library de Oxford, que contiene folios de los sigios
Xly XII. _

La literatura irlandesa se desarrollé en una sociedad aristocratica. Cada
principe con pretensiones de reinar recurria a los file para elaborar genealogias,
evocar glorias, combates y hazafias del pasado y preparar las del porvenir. Asi, en
la hagiografia celta, santos y reyes aparecen al lado de los antiguos dioses,
transformados en héroes miticos (Marx, 1959-23-24).

Con el tiempo, esta literatura fue tomando un caracter popular cada vez
mas acentuado debido a la transmision oral de cuentos, a la evocacion de dioses y
heroes durante las fiestas-homenaje a muertos elevados a la categoria de héroes,

ademas de los sacrificios y juegos en lugares consagrados. Ademas, los textos
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irrandeses se enriquecieron con los cuentos y sagas de los pueblos nérdicos de

Europa.

Segun la tematica que abordan, las historias de la literatura irlandesa se
han dividido en distintos ciclos (ver Cuadro I).

[...] el Ciclo Mitolégico, que agrupa los relatos, que no son necesariamente
los mas antiguos, sobre los dioses de Irlanda, los famosos Tuatha Dé
Dannan; el Ciclo del Ulster, el mas importante, que gira alrededor del rey
Conchobar y del héroe Cuchulainn, y al que se ha afadido de una forma
casi natural todo lo concerniente al Connaught, provincia rival del Ulster; el
Ciclo de Leinster, al que se denomina también Ciclo de Finn (el Fingal de
Mac Pherson) o Ciclo Osianico, en el que se reunen relatos de origen muy
diverso; por ultimo , el Ciclo Historico, o Ciclo de los Reyes, que gira en
torno a un personaje que realmente existid, pero al que se adaptan las
tradiciones mas arcaicas concernientes a la mitologia, el druidismo, la
magia y la creencia en seres magicos (Markale, 1975-a: 12-13).

A estos cuatro grandes ciclos, Marx (1959) y Dottin (1924) afaden uno mas,
el Ciclo del Mas All4, en el que se han reunido las historias que tratan de viajes,
aventuras y visiones relacionadas con el Otro Mundo.*

Ahora bien, la clasificacion en ciclos de los textos irlandeses no debe hacer
pensar que en las historias el tema que da titulo al ciclo es el unico que se relata.
En las historias

todo esta entremezclado: una aventura heroica y guerrera tiene por fuerza
ciertos componentes sentimentales, una busca, en el sentido medieval de la
palabra, no es sélo la busqueda instintiva de una respuesta a los grandes
problemas metafisicos del Hombre, sino también una experiencia sensible,
por no decir sensual. El universo de la epopeya irlandesa no utiliza
categorias demasiado definidas, pues el espiritu celta se resiste a
permanecer encerrado en un marco estrecho del que no podria evadirse
(Markale, 1975-a: 13-14).

En un momento indeterminado —pero anterior al siglo X, como |o
demuestra los ecos de los tdpicos literarios irlandeses presentes en los

Mabinogion— la literatura de Irlanda fue asimilada por la del Pais de Gales y de

“® Este tema lo desarrollo en el apartado “El ciclo del Mas Alla” del capitulo 1L
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ahi pas6 después a la literatura francesa del siglo Xll a través de las cortes
normandas (Marx, 1959: 31).

d) La literatura bretona

Al hablar de Bretafia y de los bretones, una confusion se hace patente: ;. a
qué region se refieren estos términos, a la isla de Gran Bretafa y a sus habitantes
0 a la peninsular, situada en la parte occidental del continente europeo y que es
conocida como Bretaiia armoricana o Bretaria francesa? Dicha confusion seria del
todo intrascendente si no fuera por el interés histérico que reviste intentar elucidar
un poco las palabras de Marie de France en las que se menciona a los bardos
bretones como la fuente de la mayoria de Los Lais.

El toponimo de “Bretafia” no siempre estuvo asociado a la Peninsula
armoricana. En cambio, desde la mas remota antigliedad, los escritores e
historiadores griegos y latinos llamaban Bretafia a la gran isla situada mas alla de
la Galia, situada “hacia las comarcas en donde el sol se ponia, es decir, la parte
mas recondita del mundo” (Markale, 1975-b: 6).*” Los habitantes de esta isla,
llamados bretones —y cuya cultura se conoce gracias a los Comentarios de César
y a las Historias de Tacito— hablaban una lengua muy similar a la de los galos y
belgas, de lo que se deduce que pertenecian a la misma etnia que estos ultimos;
es decir, todos estos pueblos eran celtas, pertenecientes a la rama denominada
bretona, distinta de los gaélicos o irlandeses.

Cuando los romanos intentaron establecerse en la isla, quisieron imponer el
latin pero fracasaron. De hecho, al principio Gran Bretada no pudo ser
conquistada por los romanos: las dos expediciones de César y las que se hicieron
en el tiempo de Caligula no lograron consolidar la presencia romana en la isla.
Esto cambid en el afio 43 d. C., bajo el imperio de Claudio, cuando los romanos
por fin se establecieron de manera perdurable, con lo que se pudieron construir

algunas fortificaciones en la parte occidental de la isla. Siguié una época de

47 ., . . ,
La traduccion de las citas de este libro es mia.
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sublevaciones de los pueblos celtas, pero fueron reprimidas. Para el afo 78,
Agricola, suegro del historiador Tacito, consolida su gobierno en la isla. Desde el
punto de vista linglistico, esta consolidacion es importante, porque el latin
comenz6 a hablarse en las principales ciudades celtas de la region bretona y
ejercio su influencia sobre la lengua de estos pueblos.

Mas destructivas resultaron las invasiones germanas —sajones sobre
todo— que se prolongaron por varios siglos y que tuvieron como resultado la
conquista de Gran Bretafa. Para entonces los lazos que unian a los romanos
establecidos en la isla con los del continente se habian ido debilitando, por o que
la defensa del pais recayd tanto en bretones celtas como en aquéllos de origen
romano. Recordemos que, en esta época, la literatura toma un matiz nacionalista,
a pesar de que su expresion era latina; por ejemplo, Gildas y Nennius (posible
seuddénimo de un escritor breton), describen las luchas, el patriotismo y los
sufrimientos de los bretones empleando lengua latina. Entre los escritos de estos
autores, cuyos manuscritos mas antiguos son del siglo XlI, filologos como Igor
Williams han podido desentrafiar algunos fragmentos poéticos que por su lenguaje
bien podrian remontarse al siglo VI, entre ellos el poema titulado Gododdin, lo que
demuestra que paralelamente a la literatura latina, que se desarrolld6 con la
cristianizacion, la cultura bretona se mantuvo viva (Marx, 1959: 8).

Durante la época de lucha con los invasores sajones, una parte de los
pueblos bretones emigrdo hacia la desértica Peninsula armoricana “a la que
trajeron sus costumbres y su lengua, asi como su nombre genérico” (Markale,
1975-b: 7). Es esta la razon por la que hoy en dia Armdrica lleva el nombre de
Bretana y sus habitantes son conocidos como bretones. En cuanto a los bretones
que permanecieron en la Gran Bretaia, tomaron el nombre de cymry (patriotas) y
se refugiaron en la parte occidental de Gales, donde pudieron resguardar su
lengua y cultura. De esta manera queda mas claro cémo y por qué la cultura
galesa comparte con la bretona armoricana un mismo origen.

Pero este parentesco no se tradujo en una evolucion literaria similar en
ambas regiones bretonas, sobre todo en cuanto al paso de la oralidad a la

escritura. En la Bretafia armoricana no existe ningun manuscrito anterior al siglo

51



Forestas y Castillos

XV. El texto mas antiguo que se posee en bretdn armoricano es un poema sobre
las profecias de un tal Guiclaff al rey Arturo, que data del siglo XV. Del siglo XVI
existe dos obras de teatro, el Misterio de Sainte-Nonne y el Misterio de Saint-
Gwennolé, ademas de algunos textos hagiograficos.®

Sin embargo, se sabe de la existencia de bardos bretones que componian
lais en aquella época pues su existencia es mencionada por dos autores del siglo
Xll, Robert Wace y Marie de France. Pero en este caso la confusién entre
bretones armoricanos e insulares se hace patente, salvo cuando Marie de France
alude directamente a una fuente bretona armoricana como origen de uno de sus
lais o cuando el origen de un nombre como Erec en la obra de Chrétien de Troyes
es claramente armoricano (Markale, 1975-b: 10). Pero histéricamente es un hecho
que existen mas probabilidades de que los juglares bretones a los que hacen
referencia Wace y Marie de France hayan sido insulares, por la simple razon de
ambos autores “estaban al servicio de reyes de Inglaterra y escribian en dialecto
anglonormando, es decir, para un publico mas insular que continental” (Markale,
1975-b: 10). '

Respecto al marcado contraste entre la abundante literatura celta transcrita
en manuscritos en el Pais de Gales y la total ausencia de vestigios que den
testimonio de esta actividad en Bretafia armoricana, la principal razon parece ser
de orden linguistico. En el Pais de Gales, la Iengua galesa “fue en toda época una

lengua de prestigio, una lengua hablada y escrita por los nobles, los sabios, los

* Dottin afirma que, hasta el siglo XIX, los géneros que mas se cultivaron en esta region
fueron la tragedia y la comedia. Ademas de las obras ya mencionadas, se conservan
también una coleccion de villancicos del siglo XVII (1650), un diccionario titulado
Catholicon (1464), una "Vida de Santa Catarina" (1576), algunos poemas a la Virgen
Maria (1513), las obras de un poeta satirico llamado Le Laé (1745-1791). “Las tragedias
[bretonas] son similares a los misterios de la Edad Media; versan sobre temas biblicos, vida
de santos o episodios de las novelas de caballeria (Dottin, 1924: 39). Constituyen “algunos
de los pocos ejemplos de teatro popular que se conservan, obra de clérigos semi-letrados e
incluso de simples artesanos, que algunos copistas pacientes pero torpes, transcribian en su
[...] tiempo libre, y que campesinos mas entusiastas que talentosos representaban sobre

tablados rusticos, en los que algunos trapos hacian las veces de escenografia” (Dottin,
1924: 40).
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clérigos, es decir, por todas las élites intelectuales. Dicha lengua nunca cayé en el
desprestigio; al contrario, desde entonces —y hasta nuestros dias, cuando el Pais
de Gales goza de una notable autonomia cultural— fue siempre un vehiculo del
pensamiento vivo” (Markale, 1975-b: 10).

En la Bretafia armoricana sucedié exactamente lo contrario puesto que en
sus dos capitales culturales —Rennes y Nantes— el breton estuvo lejos de ser
empleado como la lengua de las élites intelectuales, que empleaban el francés o el
latin para transmitir el conocimiento.* La situacion de la lengua bretona en la
region armoricana no podia ser peor: las capitales culturales eran francéfonas y
los nobles bretones se afrancesaban cada vez mas debido al contacto con la corte
normanda a pesar de ser independientes del reino franco desde el siglo IX. Esto
provocd que el bretdn no se consolidara como lengua de prestigio y, sobre todo,
como vehiculo de expresion intelectual: “Durante la Edad Media, la Bretaia
armoricana nunca tuvo obras literarias importantes [escritas en bretdn] porque la
literatura que se escribia entonces era latina o francesa” (Markale, 1975-b:11).

Sobre los textos de la literatura galesa que se transcribieron en una época
posterior al siglo IX me parece importante puntualizar lo siguiente. Segun Marx, la
antigua literatura oral es ante todo el fruto del trabajo de poetas que concebian su
arte como el de alguien que es un vidente, es decir, aquél que mira de tal forma
que en su quehacer se reconoce la esencia del arte, esto es, “el arte de la lengua”
o cerdd da fed, como ellos mismos lo llamaban (Marx, 1959: 80). De hecho, la

mayoria de los poemas comienzan con la formula “Yo he visto...”.*® Al ser un

* Sobre esto, Markale sefiala lo siguiente: “El mayor avance del bretén, con excepcion de
algunos islotes apartados, se situa sobre la linea que va del Monte Saint-Michel, en el norte,
a Donges, en el sur, y que pasa por el oeste de Rennes y deja al este toda la region de
Nantes. Es lo que se llama la Linea Loth” (1975-b: 10).

> Marx refiere que “Giraud de Barry, quien realizo en el siglo XII una descripcion de
Cambria o Gales, habla de una categoria de personajes galeses designados bajo el nombre
de Awenyddion o personas inspiradas (Awen es el nombre de la musa de la inspiracion, y
Awenydd el que esta inspirado, el poeta). Ellos no contestan normalmente a las preguntas
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vidente, el poeta es capaz de describir “adecuadamente” en sus poemas a
senores y guerreros, esperando de ellos “la dadiva que no es vergonzosa” (Marx,
1959: 81).

Los cddices més importantes de la literatura galesa son el Libro blanco de
Rhydderch y el Libro rojo de Hergest, “que nos transmiten el texto de las famosas
novelas galesas Mabinogion” (Marx, 1964: 84). El titulo de Mabinogion —relatos
que fueron divulgados por recitadores ambulantes distintos de los bardos y que se
denominaban cyvarwyddon— “sélo aplica con propiedad a las cuatro ramas o
historias de Pwyll, principe de Dyvet; de Branwen, hija de Llyr; de Manawyddan,
hijo de Llyr, y de Math, hijo de Mathonwy" (Marx, 1964: 94). Los temas que se
desarrollan en ellos provienen de la tradiciébn de bardos y recitadores muy
antiguos. En ellos aparecen figuras mitologicas, deidades, nociones tradicionales
como el Annwn —el Otro Mundo—, hechizos, casamientos mixtos —entre seres
mortales y los que habitan el Mas Alla— etc., sin que falten en ellos la busqueda a
partir.de la travesia por mar.

Ligados a los Mabinogion propiamente dichos estan el relato de Kuhlwch y
Olwen y el de Peredur. En el primero

vemos una saga arturiana llena de vida largos anos antes de las
invenciones en latin de Godofredo de Monmouth, en realidad formada por
centones extraidos de la antigliedad. En la actualidad la narracién se ubica,
sin lugar a dudas, a fines del siglo Xl, alrededor de cincuenta afios antes de
la Historia regum Britanniae (Historia de los reyes de Bretafia) de
Godofredo. [...] (Marx, 1964: 95)

Peredur, “es una especie de version del Percival, pero muy diferente de

éste y basada en otra tradicién, se remonta también al siglo XII” (idem.).

que se les hacen sino que de subito salen de una especie de éxtasis, como de un profundo
suefio, y responden en un estilo que les es propio, y ademas, singularmente adornado.
Luego, recobran el sentido comun, han perdido el recuerdo de sus palabras, como si no se
expresaran mas que bajo la presion de espiritus fanaticos. Sus suefios los inspiran; algunos
escriben como al dictado de otro. Pero invocan a Dios y a la Santisima Trinidad” (Marx,
1959: 82).
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Otros relatos son el Suefio de Rhonawby, que es una evocacion de Arturo y
su corte, el Suefio de Maxen, el cuento de Lud y Llewelys; estos dos ultimos
relatos parecen haber sufrido |a influencia franco-normanda.

Las recopilaciones de antiguos poemas galeses que se conocen fueron
editadas por primera vez en el siglo XIX, bajo el titulo de Four ancient books of
Wales. En esta obra figuran E/ libro de Aneirin (1250 o anterior; comprende textos
y poemas); El Libro Negro de Carmarthen (1170-1230); El Libro de Taliesin (1275,
pero también comprende poemas muy antiguos).™’

e) La tematica de las literaturas celtas

Los poemas y relatos celtas abordan una gran diversidad de temas. Sin
embargo, puede seRalarse como uno de los temas mas recurrentes el de la
busqueda de la plenitud, estado intimamente ligado con el culto a la naturaleza
(Markale1975-b: 13).5% E| equilibrio pleno se gana después de una serie de
pruebas —violentas, duras, sangrientas en algunos casos— que el hombre, es
decir, el héroe, debe afrontar solo y cuyo éxito depende de una férmula que
unicamente €l conoce y que le permite enfrentar su destino. La respuesta esencial
que el héroe busca esta en los caminos que recorre, en las batallas en las que
ronda la muerte, en la victoria que s6lo puede alcanzar con sus propias manos.

Asaociado a la busqueda de la plenitud se encuentra el tema /a bdsqueda del
Otro Mundo, en la que el héroe emprende una travesia en busca de un Mas Alla
incorpdreo, lleno de riquezas inigualables o de pruebas insuperables. El Otro

Mundo esta siempre presente, a la vuelta del camino, en el valle donde se erige un

>! Marx dice que, en esta edicion “se encuentran [...] muchos errores de transcripcion y de
traduccion y una concepcion romantica y nebulosa de la literatura galesa que desconoce su
caracter de realismo a veces brutal, y su humor constante” (1959: 84). El autor no menciona
en ninguna parte el cuarto libro. En su conjunto, y afiadiéndoles el Libro blanco de
Rhydderch y el Libro rojo de Hergest, las recopilaciones abarcan poemas que van de los
siglos VI al XII e incluso posteriores.

>? El imaginario celta otorga una gran importancia simbolica a los elementos naturales.
Sobre este tema véase el apartado “Los hombres de los robles” en el capitulo siguiente.
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castillo, en el claro de un bosque, junto a los manantiales, rios, etc., y en donde la
muerte 0 no existe o esta al pendiente de cada uno de los movimientos del héroe.
En este tema, la nocion de Mas Alla se asocia con la imagen de la comarca que
no se alcanza y en la que siempre se tiene fija la mirada (Markale, 1975-b: 13).

En general, el tema de la Busqueda se relata en un tono y un estilo que
combinan lo grave y profundo con lo socarron (Dottin, 1924: 53). Asi, la alegriay lo
patético, la exaltacion y la truculencia se entremezclan para narrar una gran
cantidad de hechos a través de numerosos de didlogos puesto que “los narradores
[celtas] prefieren que los personajes actuen en lugar de resumir sus ideas e
intenciones” (Dottin, 1924: 55). Asi la historia “transcurre” frente a los ojos de
quien la lee o escucha.

El tema de |la Busqueda y los elementos que se asocian a ella fue la parte
mas representativa de la riqueza literaria de las Islas Britanicas que regreso al
continente europeo a través de los recitadores bretones y los escritores
normandos que entraron en contacto con el espiritu de civilizaciéon celta y que
llevaron nuevamente la presencia de los mitos y tradiciones de “las islas al norte
del mundo” —ahi donde lo humano entra en contacto con lo divino y en donde el
espiritu druidico es eterno (Le Roux, 1961: 145)— a las tierras que alguna vez

ocuparon en un pasado remoto.

RESUMEN

El panorama general de la evolucién histérica de los celtas permite concluir
que tanto en tiempo como en espacio es imposible determinar con absoluta
certeza su origen, expansion y progreso cultural. A pesar de ello, muchos rasgos
importantes de estas culturas han podido ser reconstruidos gracias a los vestigios
arqueoldgicos y linguisticos diseminados por el continente europeo.

Las investigacioneé han determinado tres momentos principales de la
civilizacion celta continental antes de la dominacién romana: el periodo Hallstatt, la
Cultura lateniense y la Civilizacién de los oppida. Durante estas tres épocas se fue

constituyendo una cultura con una organizacién politica, econdmica y social
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propias, en las que el arte de la guerra y los ideales que de ella emanaban asi

como el comercio jugaron un papel preponderante.

Una parte de la literatura celta pudo conservarse por escrito gracias a las

transcripciones que se hicieron en los monasterios irlandeses y galeses; ha sido a

gracias a estos codices que se han podido estudiar muchas de las tradiciones

celtas ancestrales asi como un gran nimero de mitos, leyendas y cédigos que

conformaban |la cosmovision de estos grupos humanos.

Respecto a las literaturas y la lengua celtas es importante destacar lo

siguiente:

1.

Provienen de una tradicién comun que en algunos de sus aspectos perduré a
través de los textos transcritos por los file.

Ademas de tener una tradicion comun, los pueblos celtas mantuvieron su
unidad linguistica, como lo demuestra el hecho de que en las distintas
regiones del continente europeo por las que se expandieron se hablaban
dialectos de una misma lengua.

Fue gracias a la cristianizacién de las Islas Britanicas —especificamente al
cristianismo greco-oriental— que las antiguas tradiciones celtas fueron
conservadas en manuscritos. Las condiciones en las que se dio la
cristianizaciéon de Gran Bretafia y de Irlanda, lo mismo que la época
relativamente tardia en que este hecho histérico tuvo lugar, permitieron que la
antigua cosmovision pasara de la oralidad a la escritura al mismo tiempo que
entraba en contacto con los relatos de la Biblia, la Patristica grecolatina y la
literatura clasica profana —Homero y Virgilio—, asi como con los cosmografos
y retéricos.

Las dos ramas principales de las literaturas celtas insulares, la gaélica y la
bretona, se entremezclaron y yuxtapusieron constantemente gracias al puente
cultural que constituyé entre ellas la region escocesa, lo que produjo un
enriguecimiento cultural mutuo.

En la temética de las literaturas celtas tiene particular relevancia la busqueda
de la plenitud, simbolizada por el Otro Mundo, en donde son patentes los

valores asociados con las castas religiosas y guerreras.
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6. De la literatura de la Bretafia armoricana no se ha conservado practicamente
nada por escrito de los siglos anteriores al XV. Sin embargo, se sabe que su
tradicion literaria es la misma que la del antiguo Pais de Gales puesto que
fueron algunos de los habitantes de esta regidén los que emigraron al
continente entre los siglos V y VI. Es por ello que galeses y bretones son, en
su origen, un mismo pueblo con una misma cultura que evolucioné de manera
diferente por razones histéricas a partir de su separacién, pero con un mismo
basamento cultural.

Desde los primeros tiempos, cuando los celtas ingresaron a la historia
escrita a través de las referencias que hicieron de ellos algunos autores
grecolatinos, hasta el momento en que, con la liegada de los primeros misioneros
a las Islas Britanicas el floreciente cristianismo de las tierras continentales entr6 en
contacto con la cosmovision de “las islas al norte del mundo”, muchos de los
aspectos de la idiosincrasia de los pueblos celtas resultaron tan singuiares para
los “de fuera” que no es de extranar su actitud de sorpresa ante lo que calificaron
como inconmensurables defectos del espiritu, absoluta barbarie debido a las
guerras intestinas, la violencia sin razon, el “paganismo a ultranza’ de las
costumbres y creencias celtas (Marx, 1964: 20). En otras palabras, los cristianos
continentale$ soélo vieron en los celtas insulares una sarta de “glotones [y de]
borrachos jactanciosos, coléricos, huranos, siempre con la espada desenvainada,
peleandose constantemente y bravucones hasta la imbecilidad” (Markale, 1975-b:
p. 17).

Mas tarde, incluso cuando el cristianismo greco-oriental ya se habia
asentado perdurablemente en las Islas Britanicas, los normandos fueron
incapaces de distinguir en las sociedades celtas el genio de lo maravilloso, el
caracter intrépido en la aventura, la fidelidad a toda prueba y la moral del honor:
“evidentemente, los normandos, constructores de catedrales y fortalezas no
enconfraban en los cementerios irlandeses dominados por las cruces, aunque
espléndidamente esculpidas, o en los edificios de los monasterios, el equivalente

de lo que ellos construian en Normandia y Gran Bretana” (Marx, 1964: 21).
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Sin embargo, por una de esas contradicciones de las que esta llena Ia
historia de la humanidad, fueron algunos de los mas importantes literatos
normandos —Marie de France incluida— los que llevaron de regreso al continente
en forma de topicos narrativos el pensamiento de los antiguos celtas —insulares y
continentales—. Gracias a la paciente labor de los monjes escribas, cuyo fruto
mas excelso fue el sinndmero de manuscritos que transcribieron para resguardar
las historias, mitos y leyendas celtas, el arte de los bardos, que hasta entonces se
transmitia de viva voz, empezd a convivir con una nueva forma de contar las
historias, la escritura. A partir de entonces, algunos narradores normandos como
Marie de France pudieron entonces “rescatar’, asimilar y proclamar en sus obras
los elementos de tradicidn celta que escucharon e incluso leyeron.

Fue asi como emprendié su viaje de regreso a tierras continentales una
vision del mundo nacida en tiempos inmemoriales en algun lugar indeterminado de
la Europa Central, una cosmovision guerrera en sus origenes, que mas tarde fue

calificada de “maravillosa” y cuya influencia perdura hasta el dia de hoy.
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lll. EL OTRO MUNDO

Largo es el camino desde los origenes. Durante
mucho tiempo se consider6 a los celtas como
seres ilégicos e incapaces de ser logicos. En
nuestra época, en la que la légica y las
matematicas no euclidianas revolucionaron la
vision clasica del universo, y en la que las leyes de
la relatividad que conciernen al espacio y al
tiempo otorgan la razon a ciertos mitos irlandeses
y galeses, ¢podemos aun pretender que los celtas
eran incapaces de tener logica? Cierto es que su
l6gica recuerda mas a la del siglo XX que a la de
los conquistadores romanos.

Jean Markale

1. LA MORADA DE LOS DIOSES
Al igual que el estudio de su origen y evolucién histérica, el tema de la religién de
los celtas plantea una gran problematica respecto a la consulta de fuentes
historicas.”> Si bien existen inscripciones y vestigios iconogréaficos en las
necrépblis desperdigadas por el continente europeo y en las Islas Britanicas, estas
fuentes no ofrecen datos suficientes para esclarecer todas las dudas que el
pantedn de estos pueblos plantea a los arquedlogos e historiadores.

Otro hecho que dificulta aun mas el estudio de los dioses celtas es que
durante siglos estos pueblos no hicieron representaciones iconicas de sus
divinidades. No fue sino hasta el periodo de la Civilizaciéon de los oppida —al que

los arquedlogos han denominado “Periodo Final” (siglos Il y | a. C.)— que los

> Existe otro tipo de fuentes del que podrian obtenerse datos sobre la cosmovision celta; se
trata de los llamados “cuentos folkloricos” como los que recopilaron Fondenbrider y
Gambolini (2000), que, sin menoscabo de su calidad literaria, no he podido considerar para
esta investigacion debido a que, como los propios recopiladores lo aclaran en su
introduccion, se trata de relatos orales de muy variado valor que provienen de distintas
fuentes —sin especificar de cuales se trata— y que fueron transcritos “por individuos con
ideas particulares sobre la labor de recuperacion folklorica que emprendieron” (2000: 13-
14). Por lo tanto, no es posible saber si forman parte de la antigua tradicion narrativa celta o
si son obra de autores mas cercanos a nosotros que se habrian inspirado en la labor de sus
antepasados.
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celtas comenzaron a representar sus divinidades en vasijas, estatuillas, etcétera,
por lo que no se puede saber con toda claridad a qué dioses rendian culto los
celtas durante el periodo Hallstatt y durante la mayor parte de la Cultura de la
Tene (Eluére, 1999: 103-118; Kruta, 1981: 155-157).

En relacion con la religion celta, el andlisis de los vestigios epigraficos ha
sido sumamente problematico: no se ha podido determinar el nombre de las
divinidades celtas a las que se hace referencia en las inscripciones con lo que el
enigma continua respecto al pantedn general celta; de igual manera, se ignora en
qué momento comenz? la representacion iconografica de los dioses en el seno de
las culturas celtas; tampoco se sabe gran cosa sobre los ritos y la organizacion
jerarquica sacerdotal que estaban asociados a cada una de las divinidades.

Los vestigios arqueologicos han sido los de mayor utilidad, pues gracias a
ellos se ha podido determinar la presencia del culto naturalista en todo el mundo
celta; este tipo de huellas “indican un apego profundo a la tierra, la geografia
sagrada, las fronteras y las configuraciones naturales. Cada particularidad del
paisaje poseia un significado mitico” (Eluere, 1999: 115).

En el ambito literario, el Libro de las Conquistas encierra un testimonio
interesante relacionado con el culto naturalista céltico: en este relato la tierra, el
mar y las fuerzas de la naturaleza se consideran mas poderosos que los dioses e
incluso se les toma como testigos de los juramentos (d’Arbois de Jubainville, 1981:
253). En la regién de la antigua Galia existen inscripciones romanas que
atestiguan el culto que se le rendia a divinidades como Vosgos o Vosegus, “que
no es sino el grupo de montafias que lleva ese nombre; la diosa Ardenas,
. Arduinna, cuyo nombre esta acomparnado por dos arboles en la inscripcion, y que
es un bosque muy conocido; y la diosa Sena, Sequana, cuyo culto parece haberse
celebrado principalmente en la zona donde nace dicho rio” (d’Arbois de
Jubainville, 1981: 253).

Los celtas tenian la costumbre de arrojar ofrendas de muy diverso tipo
—animales, ceramica, objetos de metal y de madera, e incluso verdaderos tesoros
como gran numero de torques y brazaletes de oro, etc.— a las profundidades de la

tierra y a las fuentes acuiferas. Esta costumbre parece haber gozado de profundo
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arraigo en todas las regiones que alcanzé la expansion celta. Segun los célculos
cronoldgicos realizados, esta practica se remonta a la Edad del Bronce y continué
realizandose incluso después de la conquista romana (Kruta, 1981: 135-136;
Eluére, 1999: 110-111).

En los antiguos relatos celtas, sobre todo en los que pertenecen al Ciclo
Mitologico, puede verse una importante participacion de las divinidades en la vida
de los hombres, tratese de guerras, combates singulares, matrimonios, actividades
agricolas o intelectuales. En Irlanda, por ejemplo, la entremezcla de lo humano
con lo divino se dio desde los primeros tiempos, cuando la raza de Partholon —en
su mayoria labradores— llegé a la isla y se establecié de manera perdurable, no
sin antes entablar luchas con los Fomoré, los habitantes irlandeses primigenios
que se habian asentado en las islas circunvecinas; eran un pueblo de de gigantes
hostiles que engendraron a los héroes fundadores de Irlanda a través de
matrimonios mixtos con las razas de hombres que iban llegando, la ya
mencionada tribu de Partholon y el pueblo de los Nemed, entre otros (Marx,'1959:
51). -

Mas tarde llegaron los Fir Bolg y los Fir Domnainn, que trajeron a Irlanda el
empleo de las lanzas de hierro y el culto agricola. La civilizacion de estos pueblos

perece ante la invasion de los Tuatha Dé Dannan (la tribu de la diosa Anu o
Danu), que resulta victoriosa ante los Fir Bolg en la primera batalla de
Moytirra o Magtured. Los Tuatha Dé Dannan llegan a Irlanda provistos de
secretos magicos, portadores de talismanes maravillosos: el caldero
inagotable de Dagda, dios constructor; la espada de Nuada, dios rey
relacionado con la fertilidad; mas adelante, la lanza de Lug, deidad de la
tormenta y el relampago, que es también patrono de las técnicas y las
civilizaciones; en fin, |la piedra de Fal, piedra de entronizacion, que grita bajo
el paso de aquél que designa o confirma como rey. Este mundo de los
dioses semeja una aristocracia guerrera (Marx 1964: 53).

Algun tiempo después, los Tuatha Dé Dannan fueron vencidos por una
nueva raza de hombres, la raza de Milé, los antepasados directos de los actuales

habitantes de Irlanda.

Después de la derrota, los Tuatha Dé Dannan se refugiaron en el fondo de
las cavernas, en las profundidades de las montarias. Por lo comun, cuando,
para distraerse, recorren sus antiguos dominios, lo hacen bajo la proteccion
de un encantamiento que los substrae a las miradas de los felices mortales
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por los que han sido desposeidos; no obstante, a pesar de ese
desposeimiento, han conservado un gran poder que manifiestan a los
hombres, ya sea prestandoles algun servicio o bien jugandoles una mala
pasada (d’Arbois de Jubainville, 1981: 97).

En el pensamiento religioso de estos pueblos, el lugar por excelencia para
el contacto entre hombres y dioses es el nemeton, término que significa
"santuario” o “bosque sagrado”’* Esta intrinsecamente ligado a la nocion de
equilibrio, cuya manifestacion geografica es la reunion de elementos sagrados en
un territorio especial (Le Roux, 1961: 109).%

El &rbol es uno de los elementos mas importantes del nemeton pues indica
el emplazamiento de los santuarios: “Al delimitar o sefalar los lugares sagrados,
los arboles servian de referencia para las asambleas o reuniones (oenach), e

incluso el nombre del arbol podia servir para designar la asamblea misma [...]" (Le

> Nemetona es la diosa celta de los “bosques sagrados” (Lindemans, 1995). En Galacia, el
. drunementon era un bosque sagrado en el que se reunia una asamblea para juzgar los casos
de homicidio (d’Arbois de Jubainville, 1883: 127). Este autor explica asi el sentido de esta
palabra: “Drunementon quiere decir templo de Dru, lugar sagrado de Dru. Nementon, en
efecto, significa templo o lugar sagrado, porque el templo primitivo no era un edificio, sino
una porcion de suelo consagrada a un dios. En cuanto a Dru, no sabemos lo que esa palabra
%uiera decir” (d’ Arbois de Jubainville, 1883: 114). , .

Le Roux hace una interesante aproximacion entre el nemeton celta y la nocion griega de
omphalos, cuyo significado es “centro” u “ombligo”; omphalos se refiere a una piedra
sagrada en forma oval o hemisférica guardada en el centro del templo dedicado a Apolo, en
Delfos. “Para los antiguos griegos esta piedra era el centro, el ‘ombligo’ de la tierra”
(Lindemans, 1995). Segun la mitologia griega, Zeus determino el punto preciso del “centro
de la tierra” mediante el vuelo de dos aguilas —una partié hacia el este y la otra hacia el
oeste—; las aves se reunieron en Delfos. En cuanto a los relatos celtas, Le Roux afirma que
“no es una casualidad que los Bifuriges, los «reyes del mundo» vivan en el cenfro de la
Galia; que en el reino irlandés de Mide (Meath), es decir «medio», constituido por una
fraccién de terreno tomada de cada una de las cuatro primeras provincias irlandesas, se
sitie Tara, la capital del rey supremo” (1961: 109; todas las traducciones de este libro son
mias). El omphalos o nementon mas famoso es la isla de Avalon, lugar al que se dirigen los
grandes héroes miticos como Arturo.
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Roux, 1961: 112).*® Ademas, siempre se le encuentra asociado con grandes
acontecimientos como el nacimiento personajes miticos’’, atribuyéndosele una
magnificencia extrema; por ejemplo, el tejo de Mugna era capaz de albergar a mil
personas bajo su sombra y ofrecia a los habitantes de esta comarca tres tipos

diferentes de frutos sagrados: bellotas, nueces y manzanas (Le Roux, 1961: 110-
111).%8

La madera de tejo se utilizaba en los ritos de adivinacién, al igual que la del
roble, avellano y serbal; estas especies se empleaban en el ritual del “fuego
druidico”, como se cuenta en el Sitio de Druim Damgaire:

Cormac [rey supremo de Irlanda], se puso a conversar con [el druida]
Cithruadh y le pregunté si no tenia alguna manera de ayudar a los ejércitos.
«Nada te servira de socorro salvo un fuego druidico. —;Cémo se hace,
preguntd Cormac, y de qué sirve? —jAsil, contestdé Cithruadh. Que los
ejércitos se dirijan al bosque y que traigan madera de serbal, porque es con
ella como hacemos nuestro mejor fuego. Y es probable que del sur
respondan de la misma manera. Cuando los fuegos comiencen a arder,
cada uno observara el suyo. Y si es hacia el sur que las llamas apuntan
—Ccosa que No creo— sera necesario perseguir a las gentes de Munster. Si
apuntan hacia el norte, emprendan ustedes la retirada, porque de lo

> En el ambito sociopolitico, el bosque se considera como la “sede” o “ciudad central”
(dun en irlandés y dunum en galo) en donde reside el jefe y sus consejeros religiosos,
civiles y militares (Le Roux, 1961: 111).

*7 Le Roux ejemplifica este hecho con la descripcion del nacimiento de Conn, rey irlandés
mitico también conocido como “el héroe de las cien batallas”: “La noche en que nacio
Conn [...] fue cuando nacieron el arbol de Tortu, el tejo de Ross” (Le Roux,1961: 110; la
cita corresponde al texto Batalla de Mag Léna [Cath Maighe Lénal). '
% Sainero habla de que “[el] culto celta a los arboles también ha sido motivo de bellos
poemas a través de los siglos, el Canto a los arboles de la foresta (anénimo del s. XII), es
un interesante poema que nos ofrece una descripcion de los diferentes poderes de los
arboles; el verde roble es el mas poderoso, el abedul promete abundante fortuna, el tejo es
el arbol sagrado por excelencia, y todo ellos son sagrados: «Patriarca de todos los arboles
duraderos es el tejo,/ sagrado en las fiestas, como es bien sabido.» Pero el tema de la
naturaleza no es solamente privativo de la primitiva literatura pagana, Irlanda, Escocia, y
Gales cuentan con una rica expresion literaria en pleno s. XX, en la que el ancestral espiritu
bardo se sigue manteniendo” (Sainero, 1998: 20).
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contrario seran vencidos, incluso si al principio pueden resistir» (Le Roux,

1961: 71).%° |

En el relato La Muerte de Cuchulainn, citado por Le Roux, se encuentra un
ejemplo de otro tipo de magia relacionada con los arboles, diferente de la
relacionada con los ritos adivinatorios o el “fuego druidico”. En el texto se cuenta
como tres magas que habian aprendido la sabiduria druidica en Bretana y
Babilonia provocaron una lucha entre dos ejércitos de arboles:

Fue entonces que se pusieron de pie las tres hijas de Calatin, enjutas,
tuertas y enmudecidas, las tres Bodb pordioseras y errantes, las tres brujas
negras, odiosas, de color siniestro, diabdlicas... Con un fuerte grito, en
medio de las rafagas de un viento impetuoso, se dirigieron a Emain y los
tres horribles fantasmas se sentaron sobre el césped, cerca de la ciudad.
Con su magia provocaron una batalla tan grande entre dos ejércitos —entre
magnificos arboles que se mueven, hermosos y frondosos robles— que
hasta Cuchulainn llegé el bullicio del combate... (Le Roux, 1961: 70).

La importancia del arbol se manifiesta también en la designacién étnica de
los habitantes de una comarca como, por ejemplo, los Eburons u “Hombres del
tejo’, los Vidu-casses, o “Combatientes del bosque”, los “Hombres del roble”, etc.
—Ilo que Morgan LaFey interpreta como la eleccion del arbol como tétem tribal
(2004).

El nemeton es también el lugar para la fiesta. Existian cuatro festividades
solemnes durante el afo. Las mayores eran Beltaine, que correspondia al pericdo
de calor y Samain, que abria el periodo invernal. Entre estas grandes festividades

se celebraban dos menores: Imbolc, el primero de febrero —correspondiendo a la

> Le Roux hace la observaciéon de que el tipo de madera utilizada para la adivinacion era
diferente en las distintas regiones c€lticas. Asi, en Irlanda y Gran Bretafia podia utilizarse
un tipo de madera y en la Galia otro para realizar un mismo ritual; es por ello que, para esta
autora, la pretension de reducir la civilizacion celta a ciertos principios o reglas idénticas en
todas las regiones equivaldria a ejercer una violencia innecesaria contra la diversidad de la
tradicion druidica en cuanto a los medios de los que se valia para manifestar su sapiencia y
tradiciones; lo que si se puede constatar es el uso generalizado de la madera en los ritos de
adivinacion, independientemente de la especie de arbol de que se trate (Le Roux, 1961: 72).
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fiesta cristiana de La Candelaria— y Lugnasad —o “nupcias de Lug”— el primero
de agosto (Le Roux, 1961: 112-114).

La fiesta mas importante era Samain, en la que abundaban las carnes y
embutidos, las nueces, la cerveza, la leche batida, el pan y mantequilla frescos;
estos manjares se consumian a la luz de fogatas en las colinas; en la celebracion
se incluian ademas muchos juegos colectivos. Durante los siete dias que duraba
la fiesta, se entregaban al rey supremo ofrendas y tributos de todas las regiones
insulares; se trataba de un auténtico regocijo comunitario que congregaba tanto a
los reyes y jefes tribales como al pueblo. Todos los habitantes tomaban parte en
los copiosos banquetes para los que se habian engordado puercos, cultivado
cereales y fermentado bebidas durante todo el ario.

En Samain, el ritual mas importante consistia en encender el llamado fuego
real: “Durante esa noche, los druidas encendian un fuego y prohibian bajo pena de
muerte que ningun otro fuera encendido antes que el del rey” (Le Roux, 1961:
116). Una vez prendido, este fuego se distribuia a cada uno de los habitantes del
pais y debia llegar hasta las regiones mas apartadas como simbolo de comunidad
y de prosperidad para todos.

El acontecimiento mas significativo durante la Samain era la apertura del
sid, el Otro Mundo, con lo que todo lo sobrenatural hacia irrupcién en el mundo de
los humanos. Las fronteras entre el Aqui —la vida de todos los dias, por asi
decirlo— y el Mas Alla, con todas sus maravillas, abundancia de riquezas y de
pesadillas, se borraban y los habitantes del Otro Mundo accedian al de los
hombres y los héroes penetraban en el mundo del sid, con lo que se originaban
batallas y se celebraban matrimonios mixtos, ademas de un sinnumero de

intercambios entre dioses y humanos (Le Roux, 1961: 116).%°

% En el plano simbolico, la fiesta de Samain concentra todas las batallas y acontecimientos
importantes, de lo que se desprende una concepcion temporal particular: es un
acontecimiento que se concibe como una entidad temporal completa, un ciclo de existencia
sin principio ni fin. Le Roux explica esta idea como “un periodo de tiempo cerrado que
equivale tanto a la eternidad del mundo de los dioses como a la brevedad de la vida
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En este sentido |a fiesta de la Samain se encuentra intimamente ligada con
los viajes al Mas All4, lugar mitico que puede ser concebido como un paraiso o
bien como un lugar de prueba para los héroes.

Como paraiso, el Otro Mundo

es un lugar de animada belleza, colorista, sensual, de indolencia erdtica,
una tierra «sin decrepitud ni decadencia». Alli estan los cerdos de
Manannan que, sacrificados al anochecer, estan vivos de nuevo al dia
siguiente, y el caldero de Dagda®, que no se vacia nunca y proporciona
comida y bebida en abundancia. Hay en ese mundo musica encantadora
que brota de la garganta de bellisimas aves, o de los arboles mecidos por el
viento, o del rumor del agua que corre, o de instrumentos musicales que se
tocan solos. [...] Existe alli también la guerra, imprescindible para formular
los ideales de una sociedad aristocratica. Pero la guerra se ha hecho juego.
Aunque los guerreros se maten, la muerte sigue siendo tan ficticia como la
que sufren los cerdos de Manannan. Es soélo muerte «de momento»
(Butterfield, 1988: 198).

Como lugar de prueba, el Otro Mundo es adonde los mortales suelen viaja
para intervenir en las batallas entre dioses. Cuando esto sucede, el Otro Mundo se
vuelve un lugar de pesadilla, llego de monstruos sanguinarios y maléficos; el

camino de los héroes estd plagado de obstaculos sobrenaturales que deben ser
superados. Este Otro Mundo maléfico (Butterfield, 1988: 199).

No es de extrafiar, entonces que la mayoria de las travesias al Otro Mundo
ocurran durante la fiesta de Samain, considerada el periodo de transicién por
excelencia; era también una época para preparar y celebrar bodas resultaba.
Durante los siete dias de fiesta, el crepusculo y el amanecer, el mediodia y la

medianoche podian ser propicios o nefastos para ciertas acciones y rituales.

humana. Un dia-o un afio tienen el mismo valor temporal [...]” (1961: 117). Asi, en la fiesta
de Samain los acontecimientos miticos se renuevan y perviven, no existe pasado, presente
ni futuro, ni tiempo de hombres mortales ni de seres inmortales: aqui el Tiempo existe en su
totalidad.

%! Recuérdese que el caldero inagotable de Dagda, la espada de Nuada, la lanza de Lug y la
piedra de Fal o “de la entronizacién” constituyen los dones divinos principales que
acompafiaban a los Tuatha Dedanann, algunos de pobladores miticos primigenios de
[rlanda.
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Para los celtas la transicién significaba la separacion divisiones: “Igual que
estas «rupturas» en el tiempo permitian que irrumpiese la eternidad, podian
aparecer también «rupturas» en el espacio que permitian vislumbrar el infinito. Esa
linea en que el agua y la tierra se encuentran, poseia propiedades sobrenaturales
para los file. Alli se les revelaba la écse, sabiduria y poesia. Cuando en un viaje
brotaba la niebla, mitad aire, mitad liquido, era el preludio de la entrada en el Otro
Mundo (Butterfield, 1988: 199-200).

Lo anterior sugiere también que los celtas consideraban la revelacion
poética como intimamente ligada a las fuentes acuiferas, que eran también una de
las entradas al Otro Mundo, alli donde moraban los dioses y descansaban los
héroes después de un tortuoso camino de pruebas.

2. LOS HOMBRES DE LOS ROBLES

Los mediadores entre diosés 'y hombres eran los druidas que, junto con los
file, vates y bardos constituian la jerarquia religiosa e intelectual celta (Eluéere
1999: 154, Butterfield, 1988: 185, d’Arbois de Jubainville, 1883: 45-46; Sainero,
1998: 6).%2

Los druidas eran quienes detentaban la druidechta, término en el que se
resumen “una gran cantidad de nociones relacionadas con la autoridad espiritual,
incluyendo también [...] nociones morales” (Le Roux, 1961; 123). Por la
importancia de sus funciones, bien puede considerarseles como la “piedra
angular” del culto religioso celta, al ser ellos los Unicos facultados para presidir los
ritos religiosos y custodiaban todo conocimiento relacionado con la magia y las

fuerzas naturales, sapiencia que era desconocida de los file, vates y bardos.®

62 Para un estudio detallado de cada una de las funciones de estas clases religiosas y
sapienciales, véase d’ Arbois de Jubainville (1883: 51-82; 241-348).

% Entre los principales ritos magicos de los druidas figuran el ya descrito del fuego real, la
eleccion del nombre de personajes importantes y héroes miticos, las pruebas-interdicciones
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La iniciacion para convertirse en druida duraba alrededor de veinte afos,
durante los cuales el iniciado aprendia de memoria los relatos sagrados y los
conocimientos basicos de la doctrina, la mayoria de los cuales se ha perdido
debido a la transmision oral %

Una de las imagenes mas difundidas de los druidas es la que los muestra
vestidos de blanco recogiendo muérdago en el bosque. Este ritual era uno de los
mas importantes de los que se realizaban con vegetales. Para los druidas, las
plantas mas valiosas y sagradas eran el muérdago y el arbol en el que crecia (Le
Roux, 1961: 60). Segun Plinio el Viejo la recoleccion del muérdago exigia un
solemne ritual que tenia lugar en un dia especifico del calendario lunar:%®

Después de preparar bajo el arbol, segun sus ritos, unos sacrificios y una
comida, acercan dos toros de color blanco cuyos cuernos son atados por
primera vez. Un sacerdote, vestido de blanco, trepa al arbol y corta el
muérdago con un hocino de oro. Lo recogen en un manto blanco, y luego
sacrifican las victimas, rogando a Dios®® que haga propicia esta ofrenda”
(Eluére, 1999: 119).

Para los celtas, algunas especies animales tenian un valor simbdlico
directamente relacionado con lo sagrado: el toro simboliza la fecundidad y la

fuerza en el combate; el ciervo es el simbolo del renacimiento y del ritmo de la

(geis, pl. geasa), los presagios y adivinaciones, la preparacion del “ovillo de serpiente” y
todos aquellos relacionados con la medicina y la “magia vegetal”. Poseian ademas la
facultad de dominar los elementos naturales, especialmente los cuatro primordiales: agua,
tierra, aire y fuego.

* D’ Arbois de Jubainville sefiala que, a pesar de la amplitud de la literatura druidica en la
Galia, “nada ha llegado hasta nosotros, ni en la lengua original, ni en forma de
traducciones. En cuanto a los druidas de Irlanda, no hemos sido mas afortunados. No
conocemos a los druidas de Irlanda sino a través de lo que nos ha dicho de ellos, en primer
lugar, los hagiografos cristianos, sus enemigos naturales, y en segundo término, los autores
de la literatura épica, es decir, los file, sus afortunados rivales” (1883: 227).

% El calendario de los celtas se basaba en el computo de las noches y no de los dias (Le
Roux, 1961: 60).

% Al confrontar la traduccién que se hizo de Plinio en la obra de Eluére con el mismo
pasaje tal y como aparece en francés en el libro de Leroux (1961: 60), existe una
discrepancia entre la traduccion en el texto de Eluére y la que ofrece Leroux, puesto que en
este Gltimo texto se dice que el druida “ruega a la divinidad” no a Dios con lo que se evita
conferir a la rogacion druidica un caracter monoteista.

70



Forestas y Castillos

naturaleza (Eluere, 1999: 118). Los pdjaros también son importantes en la
mitologia celta ya que en su mayoria pertenecen al Otro Mundo; destaca entre
ellos el cuervo, “el pgjaro divino por excelencia” (Le Roux, 1961: 58). De hecho,
los habitantes del Otro Mundo se transforman generalmente en ciervos, vacas y
sobre todo en pajaros (Le Roux, 1961: 132).

En la literatura irlandesa existen numerosos pasajes en los que se describe
la participacién de de rumiantes blancos en rituales magico-curativos, como en
algunos pasajes del Leabhar Breathnach —la version irlandesa de la Historia
Britonum de Nennius— y del Libro de Leinster— en el que se cuenta que

un druida picto, Drostan, recomienda al rey de Irlanda que, para curar a los

soldados heridos por las flechas envenenadas de los Bretones, junte la

leche de ciento cuarenta vacas blancas y la vierta en un hoyo en medio del
campo de batalla. Aquellos que sean introducidos en él se curaran” (Le

Roux, 1961: 66-67).

La medicina vegetal era una practica druidica comun; por lo general la
asociaban con otros tipos de curaciones, como la medicina sangrienta o
quirurgica, la magica —por encantamiento—, el suefio y la musica. En los relatos
se menciona la preparacion de un sinfin de brebajes, entre los que figuraba el
llamado “elixir del olvido”, susceptible de provocar la amnesia total y que era uno
de los mas famosos.®’

Algunas veces, los druidas aparecen intimamente ligados a practicas
curativas en las que intervienen tanto plantas medicinales como fuentes acuiferas,

estas ultimas reciben entonces la denominacion de “fuente de la salud’: los

%7 El relato del origen mitico de la medicina vegetal se encuentra en la Batalla de Mag
Tured, en donde se cuenta que las plantas medicinales nacieron de la tumba de Miach, hijo
del dios-médico Dianacecht (Le Roux, 1961: 64) La autora transcribe también un
fragmento de La enfermedad de Cuchulainn en el que se cuenta coémo los druidas hicieron
beber al héroe el elixir del olvido para liberarlo por completo de su pasion por Fand, esposa
de Manannan, dios del mar. “Una vez que lo bebid, [Cuchulainn] no se acordé mas de Fand
ni de todo lo que habia hecho. [Los druidas] hicieron ademas que Emer [esposa de
Cuchulainn] bebiera el brebaje para olvidar los celos, porque su estado no era mejor que el
de Cuchulainn. Manannan agitd entonces su manto entre Cuchulainn y Fand para impedir
que volvieran a verse” (Le Roux, 1961: p. 64).
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heridos de muerte durante los combates eran sumergidos en un manantial; al salir
de la fuente “estaban vivos, sus heridas habian sido sanadas por el poder del
encantamiento de los cuatro médicos colocados alrededor” (Le Roux, 1961: 66). El
manantial curativo tenia dos nombres: Salud y Lago de las Plantas; este ultimo
nombre lo recibia debido a que “Diancecht [el dios de la medicina] colocaba en ella
un pie de cada hierba [medicinal] que brotaba en Irlanda” (Le Roux, 1961: 66; la
cita corresponde a la traduccién del texto de la Batalla de Mag Tured).

Oftra facultad conferida a los druidas era la de saber si una jornada era
propicia o nefasta para la ocurrencia de un acontecimiento importante como el
nacimiento de reyes y héroes o la planificacién de una batalla, por ejemplo; para
determinarlo, se servian de un complicado ritual que sélo ellos conocian. Por otra
arte, sus designios debian obedecerse incondicionalmente porque la
desobediencia a un druida acarreaba consecuencias devastadoras.®®

Para hacerse obedecer, los sacerdotes celtas imponian la geis (plural
geasa), término que Le Roux traduce como “prohibicidn”, aclarando que se trata
de una traduccién bastante laxa puesto que con ese vocablo se designa un
complicado entramado de prohibiciones y obligaciones que el druida imponia y
modificaba a voluntad. Por ejemplo, en el caso de Cuchulainn, la geis que se le
impuso desde su nacimiento estaba relacionada con el perro: el héroe sabria que
su muerte estaba cerca cuando comiera carne de este animal o cuando llegara a
matar una nutria —un “perro de agua” o doborchiu—.

Otro caso interesante sobre la imposicidén de la geis es el de Cormac, hijo
del rey Conchobar, que “no tiene derecho a escuchar el arpa de Craiphtine, arpista
del dios-druida Dagda, ni a cazar los péjaros de Mag Da Cheo, ni de viajar en su
carro con un yugo de madera de fresno, ni de atravesar el [rio] Shannon a pie, ni a
hospedarse en el albergue de da Choca. Y el relato de su muerte es la narracién

de la violaciéon sucesiva de toda esa serie de geasa” (Le Roux, 1961: 54-55).

% En las sagas irlandesas, la fuerza moral del druida es tal que incluso ejércitos enteros
quedan inméviles por su voluntad; son capaces de interponerse entre dos bandos en plena
lucha y obligarlos a replegarse.
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Le Roux describe también las geasa impuestas al rey Conaire. Cuando
regresa a casa, “el lado derecho de su carro no debe estar en direccién a Tara, ni
el izquierdo a Bregia, no debe cazar animales en Cerna; no debe pasar nueve dias
seguidos fuera de Tara; no debe pasar la noche en una casa en donde el fuego,
después de la puesta del sol, arda orientado hacia fuera, ni sea visible desde el
exterior; no deben ir delante de él ‘tres hombres rojos’ cuando se dirija a la casa
de un hombre ‘vestido de rojo’; en su reino no debe cometerse robo alguno;
después de la puesta del sol, no debe recibir la visita de una mujer sola o de un
hombre solo y no debe intervenir en la discusion de dos de sus sirvientes” (Le
Roux, 1961: 55).%°

A partir del anélisis de los pasajes que describen las geasa, Le Roux
concluye que es posible clasificarlas “entre los recursos de los que se valian los
druidas para constrefir la conducta de las castas noble y guerrera conforme a
reglas de vida emanadas del simbolismo religioso que ellos representaban” (1961:
56). En otras palabras, la geis es el reflejo de un coédigo de honor civil y religioso
que los miembros de Ias’ castas superiores estaban obligados a respetar, ante
todo, por su condicidn social.

Al respecto, Marx sefala que en las sociedades celtas la realeza y el
seforio se consideraban un don, “pero el noble y el héroe, fieles a su palabra, a su
nombre y a sus antepasados, debian someterse, merced a su origen, a la
aventura impuesta por este encanto [la geis], por este tabu positivo” (Marx, 1959:
33).7°

* Dottin ofrece también algunas interesantes descripciones de geasa (1924: 83).

® La consideracion que Marx hace de la geis como “tabu positivo” parece acercarse un
poco mas, aunque no del todo, al significado de prueba-obligacion-prohibicion instituida
por los druidas en la esfera de lo religioso, lo civil y lo magico, segin lo dicho por Le Roux
(1961: 56). Sin embargo, es importante tomar en cuenta la complejidad del significado de
este término, lo que justifica la advertencia de Le Roux de no entender ni traducir geis
como un simple “tabu” (1961: 107).
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Existe, sin embargo, un tipo de geis que no esta relacionada con los
druidas, segun puede verse uno de los remscela’’ conservados en el Libro de
Leinster , que Marx tradujo como sigue:

Los ulates realizaban un festin en casa de Fedlimid, poseedor de los anales
del rey Conchobar. En ese mismo momento, nacia una hija al huésped del
rey. Los druidas profetizaron que se llamaria Derdriu, que seria de una
belleza maravillosa, pero que causaria discordia y confusion y deberia
abandonar el reino. Contra la opinion de varios de sus consejeros,
Conchobar la hizo criar lejos de la vista de los hombres. Una especie de
maga-adivinadora, Leborcham, fue la unica en verla, aparte de sus padres.
Un dia, su padre desoll6 un ternero sobre la nieve; un cuervo se acerco a
beber su sangre. La joven, que presenciaba la escena, dijo: “jQué hermoso
seria el hombre que tuviera los cabellos negros como los del cuervo, las
mejillas rojas como la sangre y el cuerpo blanco como la nieve!” Y
Leborcham, instrumento de la fatalidad, le respondié: «Ese esta cerca de ti:
Noisé, hijo de Uisliu».

Noisé y sus dos hermanos tenian gran renombre de cazadores y guerreros.
Un dia, ambos jévenes [Noisé y Derdriu] se encuentran como ella
demuestra la emocién que le causa su vista, él le recuerda que esta
destinada al rey Conchobar.- Derdriu le responde: “Si tuviera que elegir,
preferiria el toro joven y hermoso al toro real”. Noisé trata de apartarse, pero
ella salta sobre él y lo coge por las orejas. La deshonra caera desde ese
momento sobre el joven si no la toma consigo.

Noisé ‘lanza un grito que escuchan todas las gentes de Ulster y sus dos
hermanos se le aproximan. Pero su honor esta en juego: la orden magica
impuesta (la geis) y su signo material, la presion de las orejas, impiden todo
rechazo. Los tres jovenes parten con Derdriu, ciento cincuenta guerreros,
ciento cincuenta mujeres y ciento cincuenta perros.

Conchobar los persigue; entonces ellos se ponen al servicio del rey de
Escocia; pero este principe, enterado de la belleza de la joven, la reclama
por esposa y los obliga a huir a las islas. Conchobar, arteramente, finge
perdonarlos; encarga a Fergus Mac Roig que les dé todas las garantias,
pero una vez que llegan a Emain, hace matar a Noisé y sus companeros, y
conducir a Derdriu a su presencia con las manos atadas a la espalda. [...]
(Marx, 1964: 46, el subrayado es mio).

! Con este término se designan los cuentos introductores del relato de la Tain.
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Otro ejemplo de este tipo de geis se encuentra en el relato de los amores
de Diarmaid y Grainne que forma parte del Libro de las canciones de Finn:

Grainne, hija del rey de Irlanda Cormac Mac Art, se ha casado con Finn,
viudo desde hace largos afos y mucho mayor que ella. En la fiesta de

- bodas, advierte que su esposo es mayor que su padre. Entonces se hace
nombrar a los principales héroes que estdn sentados a la mesa del
banquete. Queda seducida por la belleza, los dientes brillantes y la
irradiacion viril de Diarmaid. Gracias a una copa de oro magica, hace
adormecer a todos los que beben en ella. Grainne esta situada entre Oisin,
el hijo de Finn, y Diarmaid; el primero declina sus ofertas, en razén de los
lazos que lo unen a su padre. Entonces ella coloca a Diarmaid bajo una
geis de destruccion, a menos que él abandone esa misma noche Tara con
ella. Espantado por esta perspectiva, Diarmaid pide consejo a los mas
notables entre los fianna. Todos le dicen que debe obedecer a la gers, y
fracasan todas las tentativas que realiza para eludirla (Marx, 1964: 51; el
subrayado es mio).

Como puede verse, en ambos relatos, la geis conserva su caracter
obligatorio a pesar de no haber sido proferida por un druida; sigue siendo un

mandato tanto de orden civil como religioso para los integrantes de la nobleza.

3. EL CICLO DEL MAS ALLA

Se trata de una serie de historias entramadas en los cuatro grandes ciclos
de la literatura irlandesa —Ciclo de Ulster, de Leinster, Mitoldgico e Historico—;
debido a la tematica comun que se desarrolla en ellos, estos relatos pueden
constituir un quinto ciclo al que Georges Dottin ha denominado como “el ciclo
misterioso y sinfin dellas historias del mas allg” (1924: 97 y ss.). En ellas los
personales sienten un impulso irresistible por penetrar en lo desconocido, a bordo
de un barco o a través de éxtasis visionarios; la mirada del héroe se dirige hacia
aquello que esta mas alla del mar, hacia “las islas invisibles en donde residen
aquellos que se han ido para siempre” (Dottin, 1924: 97), pero cuyo regreso se
espera. En estas narraciones existe una entremezcla de elementos celtas con
cristianos.

[...] si bien para designar a esas tierras maravillosas hacia las cuales la
aventura impulsa a los viajeros, la literatura irlandesa emplea el nombre
cristiano de tierra de promision, que encontramos ya en las glosas
irlandesas del manuscrito de Wurzbourg, tir tairngire, no es menos cierto

75



Forestas y Castillos

que el caracter de este Otro Mundo, de este pais de los Vivos, lejos del

alcance de la muerte, llamado llanura de las delicias, o pais de la juventud,

descansa sobre una concepciéon magica anterior al cristianismo, pero un

tanto aumentada por las cristiandades célticas que la adaptaron a las

epopeyas y cuentos (Marx, 1964: 63).

En los manuscritos este tipo de historias aparecen como expediciones,
aventuras, travesias, peripecias, visiones y éxtasis. Jean Marx las ha agrupado en

tres categorias:

1. las Aventuras o echtrai;

2. los Viajes o imrama; y

3. las Visiones (1964: 62-69).”

Entre las Aventuras mas importantes se encuentran el “Vigje de Bran”, “La
Aventura de Conle”, “El éxtasis profético del fantasma®, “Las Aventuras de
Cormac” (Marx, 1964: 63-67).

En los Viajes existe

una curiosa mezcla de historias de pecadores penitentes y de ermitarios,
donde los cuentos célticos se funden con las influencias de Virgilio y Ovidio
y con las narraciones de la hagiografia greco-oriental. [...] EI mas célebre de
estos cuentos es el del viaje de Maelduin, [...] sobre el que se basé la
famosa Navegacidon de San Brandan, en latin, que tuvo una muy amplia
difusiébn y una gran influencia durante la Edad Media, aun sobre los
navegantes que iban a la busqueda de costas fabulosas” (Marx, 1964: 67).

Segun Marx, los imrama sufrieron una profunda influencia de textos
cristianos como los evangelios apdécrifos, las visiones de santos e incluso el
Apocalipsis.

Por ultimo, las Visiones son un tipo de literatura atribuida a religiosos, pero

profundamente céltica y que [contiene] algunos pasajes admirables. Esta
literatura florecié en textos latinos como la Visién de Tondale y el Purgatorio -
de San Patricio, que data del siglo XIl, y cuyo renombre fue asombroso en
el Medioevo. Estas visiones se relacionan a menudo con |0s lugares, pozos
y subterraneos, que son otras tantas puertas o accesos al Purgatorio y al
Infierno (Marx, 1964: 69).

7 Sobre la clasificacion de los relatos del Mas Alla, puede consultarse también a Dottin
(1924: 96-97).
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Es decir, en las visiones existe una presencia mas importante de elementos
cristianos asociados con la travesia hacia el Mas Alla —al que ahora se denomina
Paraiso o Infierno—, asi como a los motivos que impulsan al héroe a emprender el
vigje:

La barca que conduce a las islas ya no es de cristal 0 de bronce, esta

hecha de cuero. La causa del viaje ya no es, como en las leyendas

paganas, la invitacién de un hada o la busqueda de un objeto maravilloso,
sino la expiacién de un crimen o el deseo de evangelizar; y en las islas hay
tanto alegria como tristeza. Sin embargo, las peripecias se multiplican a tal
grado que uno pierde de vista la intencion religiosa y los devotos peregrinos
se transforman en émulos de Ulises o de Simbad el Marino (Dottin,

1924.98).

La clasificacion de Marx resulta interesante al proponer un orden
cronoldgico de los tres tipos de relatos del Mas Alla y al determinar la mayor o
menor presencia de elementos celtas y cristianos en cada uno de ellos. Las
aventuras (o echtrai) son las que contienen el menor numero de elementos
cristianos, pudiéndoseles considerar también como los mas antiguos; en los viajes
(o imrama) existe una entremezcla mas o menos “equilibrada” de elementos celtas
con los de la cultura cristiana, son posteriores a los echtrai al poder considerarlos
un desarrollo de éstos; por ultimo, las visiones son las historias que mas
elementos cristianos poseen, aunque en ellos se conserva cierto matiz celta, se
les puede considerar como los mas recientes.

Dottin afirma que en Aventuras, Viajes y Visiones se puede encontrar un
mismo origen tematico, la travesia y que soélo difieren en cuanto a la atmosfera del
relato (1924:‘I00).73 Esta idea se encuentra avalada por el estudio de Marx, quien
subraya que el pilar tematico estos tres tipos de relato es /a busqueda de un Méas
Alla —llamese Otro Mundo, Tierra Prometida, Paraiso, etc.—. Se trata de un

“lugar’ al que se llega después de una larga travesia —en particular maritima—

™ Dottin afiade un dato interesante de que tanto en Irlanda como en el Pais de Gales,
algunas de las Visiones servian como marco tanto a la poesia simbolica como a la satira
social (1924: 104).
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que puede ser interpretada como un viaje iniciatico. Antes de emprender la
travesia, en el espiritu del héroe se manifiesta una atraccién irresistible hacia “las
islas misteriosas habitadas por seres que escapan a la fatalidad y a la muerte, [asi
como] la inclinacion a la busqueda, es decir, a la busca paciente de los tesoros del
Otro Mundo a través de las pruebas mas diversas’ (Markale, 1975-a: 36).

Al leer los relatos de viaje que Marx incluyé en su libro se puede constatar
que uno de los rasgos mas caracteristicos de los héroes —el protagonista del
viaje— es la de colocarlo en un nivel “mas elevado® o “mas cercano’ a lo divino
que el resto de los mortales; esto es particularmente notorio en Bran y Conn. En el
Viaje de Bran, el protagonista es el elegido por la emisaria del Otro Mundo quien
con sus palabras impulsa al héroe hacia la aventura.

Bran se encuentra en su morada; de pronto se deja oir una musica
maravillosa, que lo sumerge en un profundo suefio. Al despertar, encuentra
a su lado una rama de plata con flores blancas. Delante de la casa aparece
una mujer; canta un extraNo poema que consta de doscientos versos.
Existe una isla sostenida por cuatro pilares de oro; en ella, Bran encontrara
torneos de carreras, de carros y barcos. Sus colores son deslumbrantes y |a
alegria alli es permanente. El mar rodea la isla. Los carros son de oro, plata
y bronce, los caballos de color maravilloso. Un dios de rubios cabellos viene
cada mafana a iluminar el paisaje: camina sobre las olas y los murmullos
del océano. A los que escuchan esta musica se los arrebata a la muerte y a
la vejez. Hay alli miles de mueres de brillantes vestiduras. Una niebla
blanca pende sobre la isla. El hada se dirige a Bran, lo invita a salir de su
semiletargo e ir a la Isla de las Mujeres. [...]

Entre tanto, la mujer ha desaparecido, dejando la rama de plata entre las
manos de Bran. Este decide embarcarse en un navio con veintisiete
companeros (Marx, 1964: 64-65).

En el Extasis profético del fantasma, a Conn se le manifiesta la Piedra de
Fal y su viaje al otro mundo constituye una revelacién sobre la dinastia que surgira

con él.

El rey Conn se encuentra en Tara y hace su ronda a lo largo de las
murallas. De pronto una piedra clama bajo sus pasos: es la llamada Fal, la
piedra de entronizacion cuyo clamor bajo los pies de un jefe significa su
acceso a la suprema realeza de Irlanda. La piedra grita un cierto numero de
veces, tantas como descendientes de Conn ocuparan el trono.

Aparece entonces un caballero, lanzador de dardos. Da a Conn la
bienvenida y lo invita a seguirlo a su morada. El rey acepta: llegan a una
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llanura donde hay un arbol de oro y penetran en una magnifica vivienda; se
les aparece una joven sentada en una silla de cristal y portando una corona
de oro. Tiene delante un vaso de plata con asas de oro, y al lado una vasija
y una copa del mismo metal. Un personaje se encuentra sentado sobre un
trono (parece ser el caballero que condujo al rey hasta el palacio
encantado; en realidad es el dios Lug). [...]

El hada representa la soberania de Irlanda (figura por la cual se simbolizan

a la vez el poder y el reinado sobre |a isla, y la isla misma). Ella da a Conn

la costilla de un buey y la de un cerdo; estos dos trozos escogidos son

gigantescos. Después sirve la maravillosa cerveza roja y pregunta a quién
debe llenar la copa. Lug le responde, y el hada nombra entonces a cada
uno de los principes descendientes de Conn que ocuparan el trono (Marx,

1964 66).

En las travesias existe una intervencién constante de los habitantes del
Otro Mundo, aunque de ellos no sabe mucho, pues siempre los rodea una
atmoésfera de misterio: “se manifiestan en suefios 0 en la realidad, pueden
volverse invisibles, los amantes que han escogido se vuelven sombrios y
desfallecientes mientras no se hayan reunido con ellos; al parecer, no difieren
mucho de los mortales, sino por lo extrafio de su vestimenta y su incomparable
belleza” (Dottin, 1924: 99).

Los relatos describen las tierras de la Irlanda pobladas de seres inmortales:
el bosque, las fuentes de agua, la neblina son los sitios en los que se manifiesta
su presencia con mayor fuerza, al igual que las montafnas y los subterraneos. Al
parecer, esto constituye la presencia mas clara de los mitos primigenios celtas en
los manuscritos, en donde el mito y la realidad histérica conviven. Con el
transcurrir del tiempo y el quehacer de los file, los héroes nacionales se
convirtieron en héroes miticos que convivian con los seres del Otro Mundo (Marx,
1959 : 12). Quienes alguna vez fueron hombres mortales que destacaron por su
valentia, su fuerza y tenacidad aparecen en los relatos junto a bellisimas criaturas
capaces de volverse invisibles en cualquier momento, asi como personajes
femeninos guerreros, figuras terrorificas que en los relatos predicen masacres, a
veces con forma de mujer, otras bajo la apariencia de animales

[como] Morrigan que, transformada en pajaro, anuncia al toro de Cuainge la
llegada de los guerreros de Ulster; o que, transformada en vaca, en anguila,
o en loba ataca a Cuchulainn; y que, con la apariencia de mujer, llega en el
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momento decisivo a instigar a los ejércitos. Son pajaros transmutados en
hombres. los que predicen a Conairé que el trono supremo de Irlanda sera
para un hombre armado de una honda y una piedra; o pajaros atados con
cadenas de oro y plata, cuyo canto produce un suefio magico; [son] los
gatos invencibles de la caverna de Cruachan, la serpiente que cuida una
fortaleza; el toro de Cualngé, bajo cuya sombra cabian a cien guerreros, y
en cuyo lomo podian jugar cincuenta nifios. O como en los tiempos de los
Dé Dannan’®, cuando gigantes y apariciones eran frecuentes en los
caminos, cruces y lagos; el terrible gigante que acepta que Cuchulainn le
corte la cabeza, pero que se levanta, coloca su cabeza sobre el pecho y
desaparece en el lago; el fantasma del castillo de Curoi es tan alto como el
cielo y entre sus piernas se puede ver todo el mar; el ejército de Conairé
mira frente a si a tres hombres vestidos de rojo que, por mas que lo
intenten, no pueden alcanzarlos, criaturas de ensuefio y de pesadilla,
creadas sin cesar por la imaginacién popular, y que impregnaban las
veladas en castillos y chozas con un temor incierto (Dottin, 1924: 86-87).

Asi esta poblado el Otro Mundo de los celtas; se trata de un Mas Alla en el
que las guerras, los combates y tantas otras pruebas que se imponen a los
héroes, asi como el reposo y el regocijo que se les otorga con la inconmensurable
riqueza de bienes, |la fortaleza de espiritu que los nobles y guerreros consiguen
después de recorrido el camino iniciatico alcanzan su valor extremo. Es un Mundo
en el que lo sublimemente bello y lo terrorifico se conjugan y complementan. Sus
puertas de entrada son diversas. A él se penetra no soélo a través de la busqueda y
la travesia por mar, sino también cuando ciertas “fisuras” en el paisaje natural se
abren, como sucede en pozos, cavernas, rios y manantiales, todos ellos
considerados sagrados; este tipo de “fronteras y de accesos naturales”, en donde
se la presencia de los dioses se manifiesta con mayor claridad hace que el Otro
Mundo —un lugar tan alejado y a la vez tan cercano al de los hombres mortales—
concentre en su descripcion tanto los ecos del culto naturalista druidico como el

ideal heroico de los antiguos guerreros de La Téne.

’* Con este nombre se denomina a los habitantes primigenios de Irlanda, considerados los
dioses del bien, la sabiduria y la poesia en las epopeyas irlandesas. Vivian en timulos,
habitaciones y palacios subterraneos (Marx, 1964: 35).
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4. EL OTRO MUNDO EN LOS LAIS DE MARIE DE FRANCE

De la multiplicidad de elementos culturales que se acrisolan en Los Lais
que, como se vio en el capitulo |, pertenecen al cristianismo, la caballeria, al amor
cortés y a la tradicion celta, los mas claramente identificables con esta ultima
tienen estan relacionados con la tematica de la travesia hacia el Otro Mundo Es
por ello que he decidido tomar este tema como punto de partida para el analisis de
los elementos tradicionales celtas en Los Lais de Marie de France. He clasificado
estos relatos en tres grupos: a) aquellas narraciones con una clara presencia de
elementos celtas relacionados con la busqueda y la travesia hacia el Mas Alla:
Guigemar, Yonec y Lanval, b) los lais que contienen algin elemento relacionado
con el Otro Mundo, pero sin que en ellos aparezca el tema de la busqueda o de la
travesia: Bisclavret, Eliduc, Deus Amanz, Chievrefoil, Milun, Ladstic y Fresne, c) el
lai de Chaitivel, que es el unico que no contiene ningun elemento que pueda
identificarse con la civilizacion y las literaturas celtas, al menos desde la
perspectiva de los estudios histéricos y descriptivos en los que me he basado para
este trabajo.

Debo aclarar que en ningiin momento he pretendido que la clasificacion y la
consiguiente lectura que propongo de Los Lais constituya un trabajo explicativo
capaz de establecer conclusiones inamovibles y exentas de problemas; al
contrario, la riqueza y la complejidad tanto del tema de las literaturas celtas como
del andlisis de los elementos constitutivos de Los Lais de Marie de France rebasa
—y en mucho— los limites que tiene mi investigacion, por lo que es importante
considerar este trabajo Unicamente como un primer acercamiento al estudio de
algunos elementos simbolicos tradicionales celtas y su funcién en la trama de
cada uno de los relatos de Marie de France y no como una exhaustiva

investigacion analitico-descriptiva.

a) La travesia
Son tres los relatos de Marie de France en los que aparece el tema de la

travesia hacia el Otro Mundo: Guigemar, Yonec y Lanval. En ninguno de los tres el
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desarrollo es el mismo, pero me he podido percatar de que en ellos existen
algunos rasgos similares, por lo que he preferido analizar primero las
caracteristicas que comparten para después enunciar las diferencias en cada de
los /ais uno por separado.

Una primera caracteristica que comparten los relatos de este grupo es que
en ellos el tema de la busqueda del Mas Alla se halla intrinsecamente ligado al del
amor: el héroe Guigemar emprende la travesia para encontrarlo, en tanto que
Lanval y la dama que aparece en Yonec fueron elegidos por dos habitantes del
Otro Mundo como amantes.

Ahora bien, en el lai de Guigemar y en el de Yonec la travesia se asocia
claramente con la busqueda de algo que se desconoce, lo que no sucede en
Lanval.

Para Guigemar, la busqueda —es decir, la busqueda del amor, sentimiento
que el héroe desconoce— comienza cuando el caballero hiere a una cierva
blanca; el animal, al sentirse herido de muerte profiere estas palabras:

Oi ! Lase ! Jo sui ocise !

E tu, vassal, ki m’'as nafree,
tel seit la tue destinee:

jamais n‘aies tu medecine,

ne par herbe, ne par racine !
Ne par mire, ne par poisun
n'avras tu jamés garisun

de la plaie k'as en la quisse,
de si ke cele te guarisse

ki suffera pur tue amur

issi grant peine e tel dolur
kK'unkes femme taunt ne suffri,
e tu referas taut pur i ;

dunt tuit cil s’emerveillerunt

ki aiment e amé avrunt

u Ki, pois amerunt aprés.

Va t'en de ci, lais m'aveir pés ! (vv. 106-122)

[—iDesgraciada de mi, muerta soy! Y tu, vasallo, que me has herido, que tu
suerte sea tal que jamas tengas cura, ni con hierbas ni con raices. Ni
[remedio] fisico ni pocion te podran sanar de la herida que tienes en el
muslo, hasta que te cure aquella que sufrira por tu amor tan gran pena y
dolor como nunca sufrié mujer alguna; y tu, por tu parte, pasaras otro tanto
por ella, de modo que quedaran maravillados todos los que amen y hayan
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amado y los que después amaran. jVete de aqui! Déjame en paz!]

(Holzbacher, Los Lais, p. 97; para la traduccién de los versos, empleo la

que ofrece Holzbacher, salvo que se indique otra cosa).

En este pasaje del /ai podemos encontrar la manifestacion de varios
elementos tradicionales celtas. El primero y méas evidente es la cierva blanca. Por
sus caracteristicas se puede deducir que se trata de una habitante del Otro Mundo
puesto que en las sagas irlandesas éstos seres aparecen transfigurados en toros,
vacas, ciervos y pdjaros. Un interesante ejemplo en el que aparece un ciervo
blanco se encuentra en el Mabinogi de Pwyll, relato que contiene una escena
similar a la que presenta Marie de France en Guigemar. A continuacion transcribo
una parte del resumen que Marx hace del texto del Mabinogi.

Encontrandose en Arberth, sede de su corte principal, tumulo frecuentado
por espectros, sitio de apariciones magicas y tradiciones toponomasticas,
Pwyll parte con sus perros y encuentra un ciervo que es perseguido y
atacado por una extrafia jauria de perros blancos con orejas rojas.
Ahuyenta a la jauria y lanza la suya para acabar con el ciervo. Aparece
entonces un caballero que le reprocha su descortesia, diciendo que él es
Arawn, rey de Annwn [el Otro Mundo]. Para que enmiende su falta, Arawn
reclama a Pwyll que vaya a Annwn para combatir a otro rey enemigo suyo,
Hafgan, que le ha fijado un plazo de un afio para el combate. En el intervalo
Pwyll debera ocupar su lugar y tomar el aspecto de Arawn, y pasar la noche
junto a su mujer, que posee una singular belleza. En cambio, Arawn
asumira la figura de Pwyll, guardara sus estados y su mujer. Se concreta el
trato” (Marx, 1964 96).

Ademas de la similitud con el inicio de la aventura para Guigemar —una
escena de caceria— nbtese la subita aparicion del rey del Otro Mundo en el
Mabinogi y como exige de Pwyll la restitucion de una falta que en el texto no se
explica claramente en qué pudo consistir. Frente a esta ambigledad, me ha
parecido interesante considerar la posibilidad de que el rey Arawn fuera aquel

ciervo perseguido por la jauria de perros blancos y que el reclamo a Pwyll viniera
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porque éste, después de ahuyentar los primeros perseguidores, lanzo sus propios
perros tras el ciervo.”

En el texto de Guigemar, existen, ademas, dos rasgos muy interesantes
respecto a la cierva: por una parte, el color blanco, que como hemos visto
constituye el color sagrado por excelencia para el pensamiento celta al ser el color
asociado directamente con la vestimenta druidica. Por otra parte, en ciertos ritos
religiosos como el de la recoleccion del muérdago —la planta mas valiosa para los
druidas— intervienen toros de color blanco, lo que demuestra la importancia
simbdlica que ese color tiene en los relatos celtas; por otra parte, recuérdese que
ciervo esta asociado con la idea de renovacion.”

La renovacién que simboliza el ciervo aparece asociada con la geis que
lanza el animal sobre Guigemar (vv. 105-118), hecho que obliga al héroe a
emprender irremediablemente una travesia en busca de algo que desconoce: el
amor, sentimiento que hasta entonces es totalmente ajeno para el héroe.

De tant i out mespris Nature

ke unc de nule amur n’out cure.
Suz ciel n’out dame ne pucele
ki tant par fust noble ne bele,
se il d'amer la requeist,

ke volentiers nel retenist.
Plusurs I'en requistrent suvent,
mais il n'aveit de ceo talent.
Nuls ne se pout aparceveir

ke il volsist amur aveir:

pur ceo le tienent a peri

e li estrange e si ami (vv. 57-69)

7> La metamorfosis también juega un papel importante en Yonec, relato en el que un rey del
Otro Mundo se transforma en pajaro para llegar hasta su amada. Otro ejemplo de
transfiguracion se encuentra en el lai de Bisclavret, aunque en este caso se trata de un tipo
de transformacion algo distinto, como se explica en el apartado “Indicios del otro mundo”
de este capitulo.

7 Sobre este tema, véase en este capitulo el apartado “Los hombres de los robles”.
Respecto al valor que tienen los animales de color blanco en ciertos ritos celtas, recuérdese
también el pasaje de la Batalla de Mag Tured que se cita en el mismo apartado en la que se
hace referencia a la leche de vacas blancas para resucitar a los muertos en combate.
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[Pero con todo, Naturaleza habia tenido un fallo, pues nunca habia pensado
en el amor. No habia bajo el cielo duefia ni doncella, por noble y hermosa
que fuese, que no lo hubiese aceptado de buen grado, de haberla él
requerido de amores. Varias solicitaron su amor, mas él no sentia deseos
de ello. Nadie supo nunca que tuviese intencién de amar, y a causa de esto
lo daban por perdido extrafios y amigos].

Ademas de lanzarlo hacia la aventura, la geis proferida por la cierva blanca
obliga al heroe Guigemar a renovarse para que alcance la plenitud a través del
conocimiento del amor, con lo que se pondria remedio al unico “fallo” que la
Naturaleza tuvo con Guigemar.

Respecto al motivo de la travesia, en este caso, la reparacién de una faita,
nétese la interesante coincidencia entre el /ai de Guigemary el Mabinogi de Pwyil.
en ambos textos el tema de la travesia se relaciona con la reparacion de un
agravio: en Guigemar, el hecho de haber herido a la cierva con una flecha; en el
Mabinogi de Pwyll, la descortesia del héroe hacia Arawn, rey del Otro Mundo.

Sin embargo, entre ambos relatos existe una diferencia importante respecto
al desarrollo de la travesia: Pwyll llegd efectivamente al Otro Mundo y habitd en él
por algun tiempo. En cambio, no es claro que la travesia de Guigemar lo haya
conducido al Mas Alla: la dama’” que se convierte en su amante no tiene ningun
atributo que la relacione con un habitante del Otro Mundo; aunque se trata de una
mujer bella (vv. 211-212), esta caracteristica esta lejos de alcanzar el grado
superlativo que tiene, por ejemplo, en la Doncella’® de Lanval; ademas, la dama
de Guigemar no posee ninguno de los otros rasgos que caracterizan a los
habitantes del Otro Mundo como diferentes de los humanos: no es capaz de
trasladarse en un instante al lado de su amado —por mas lejano que éste se

encuentre—, no posee el don de la clarividencia o profecia —esta capacidad se

7 Escribo esta palabra con mayuscula para subrayar el caracter mortal de la dama; cuando
se trate de un habitante del Otro Mundo, como es el caso de la Doncella de Lanval,
escribiré la palabra con mayuscula (véase también la siguiente nota al pie).

"8 He utilizado la mayuscula en esta palabra para diferenciar este personaje del Otro Mundo
de una damisela mortal; esto me parece conveniente puesto que el personaje femenino al
que se alude no tienen nombre propio.
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manifiesta en ella como presentimiento, pero no como un don que le permita “ver
muy lejos” o predecir de manera categoérica el futuro, como los druidas— o la
propiedad de transfigurarse; en cambio, la dama esté sujeta a pasiones humanas
como la desesperacion, la duda y el odio, por lo que su caracterizacion resulta
mas humana que inmortal.

Con todo, en el relato existe un elemento en la descripcion de los aposentos
de la dama que si se relaciona con el Otro Mundo: se trata de la extremada
belleza que poseen.

Li sire out fait dedens le mur,
pur mettre i sa femme a sedir,
chaumbre : suz ciel n'aveit plus bele ! (vv. 229-231)

[E! sefior, para poner en buen recaudo a su mujer, habia hecho construir un

aposento en el interior del recinto. No habia otro mas bello bajo el cielo.]

Pero, en su conjunto, el vergel en el que se encuentran las habitaciones de
la dama es descrito como un lugar cerrado, custodiado e inaccesible; se trata de
una hermosa prision situada dentro de un castillo, en una antigua ciudad que, por
lo demés, no tiene ningun atributo de magnificencia sobrehumana.”

Por todo lo anterior, pienso que no es posible afirmar que el viaje hecho por
Guigemar después de su encuentro con la cierva blanca lo haya conducido hacia
el Otro Mundo. Mas bien Guigemar fue lanzado sin querer hacia la busqueda del
remedio para su herida en el muslo —curacién que la cierva blanca condicioné a
un encuentro amoroso y, por ende, a otro tipo de sufrimiento— a bordo de un
barco prodigioso, simbolo de la navegacién hacia el Mas Alla.

El hafne out une sule nef,

dunt Guigemar choisi le tref.
Mult esteit bien apparillee ;
defors e dedenz fu peiee,

nuls hum n'’i pout trover jointure.
N'’i out cheville ne closture

7 Para corroborar este hecho, comparese la descripcion que en Yonec se hace de la ciudad
de plata y del palacio de Muldumarec con la del vergel y los aposentos de la dama en
Guigemar.

86



Forestas y Castillos

ki ne fust tute de benus :

suz ciel n'at or ki vaille plus !

La veille fu tute de seie :

mult est bele ki la depleie ! (vv. 151-160)

[En el puerto habia una sola nave, de la que Guigemar distinguié el mastil.
Estaba muy bien aparejada y embreada por fuera y por dentro, de modo
que no se podia encontrar grieta. No tenia clavijo ni estaquilla que no fuese
enteramente de ébano; valia mas que el oro. La vela era toda de seda vy,
desplegada, era bellisima.]

La descripcidn de la nave coincide con la visién del Otro Mundo como un
lugar en el que desborda la riqueza. A esta primera singularidad, relacionada con
su constitucion y su aspecto, la narracién afade otra: la barca esta anclada en un
lugar en el que ninguna otra embarcacién lo habia hecho antes.

Li chivaliers fu mult pensis:

en la cuntree nel pais

n'out unkes mes oi parler

ke nefs i pelst ariver. (vv. 161-164)

[El caballero estaba muy pensativo. Jamas, en la comarca ni en el pais,
habia oido decir que pudiese arribar alli nave alguna.]

Esta particularidad, aunada al hecho de que la nave pueda tripularse sola,
subraya su caracter magico; esto es importante, puesto que el papel de la barca
no se limita a conducir a Guigemar hasta su amada, sino que volvera a aparecer
en el relato para regresarlo a su tierra, después de que el marido celoso se entera
de su presencia en el vergel. |

Li sire 'ad mut esgardé;
enquis li ad e demandé

ki il esteit e dunt fu nez

e coment est laeinz entrez.
Cil li cunte cum il i vint

€ cum la dame le retint ;

tute i dist la destinee

de la bise ki fu nafree

e de la neif e de sa plaie.
Ore est del tut en sa manaie!
Il i respunt que pas nel crett,
e s'issi fust cum il diseit,

si il peust la neif trover,

il le metreit giers en la mer :
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s'il guaresist, ceo li pesast,

e bel li fust si il neiast !

Quant il 'ad bien aseulré,

al hafne sunt ensemble alé.

La barge trovent, enz 'unt mis :

od lui s’en vet en sun pais. (vv.600-620)

[El Sefior lo miré mucho y le preguntd quién era, dénde habia nacido, cémo
habia entrado alli. El le dijo como habia Ilegado y cédmo la dueda lo habia
hospedado, y le cont6 toda la aventura de la cierva herida, de la nave y de
su llaga. Ahora estaba completamente a su merced. El Sefior le contestd
que no le creia y que, si era verdad lo que habia dicho y podia encontrar la
nave, |o dejaria darse a la mar. Le pesaria que se salvase, y si se ahogaba
le seria grato. Cuando le hubo asegurado que no le haria ningun dafo,
fueron juntos al puerto. Encontraron la embarcacion, lo metieron dentro, y
ésta se fue con él hacia su tierra.]

En estos versos, el papel de la barca es doble: en primer lugar, salva a
Guigemar al alejarlo del peligro que supone para su vida la venganza del marido
celoso; pero al ponerlo a salvo, la barca provoca también la separacion de los
amantes.

En la dltima parte del relato, |la barca tiene el papel contrario, es decir, sirve
como medio para que los amantes vuelvan a estar juntos. Este hecho esta
precedido por la extraia liberacion de la dama: en cierto momento y sin
explicacién aparente, ella encuentra abierta la puerta de la torre en la que su
marido la recluyd después de la partida de Guigemar.

Sovent regrate sun ami :
«Guigemar, sire, mar vus vi !
Mieuz viol hastivement murir
que lungement cest mal suffrir.
Amis, si jeo puis eschaper,’

la y vus fustes mis en mer

me neierai».Dunc lieve sus;
tute esbaie vient a I'hus,

ne treve cleif ne serelre
Unques nuls ne la desturba.

Al hafne vint, la neif trova :
atachiee fu al rochier

u ele se voleit neier.

Quant el la vit, enz est entree.
Mes dune rien s’'est purpensee,
gu’ilec fu sis amis neiez ;
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dunc ne put ester sur ses piez ;

se desqu’al bort peust venr,

el se laissast defors chair.

Asez seofre travail e peine.

La neifs s’en vet, ki tost I'en meine.

En Bretaine est venu al port

suz un chastel vaillant e fort. (vv. 667-688)

[A menudo echaba de menos a su amigo : —jGuigemar, sefior, en mala
hora os vil Prefiero morir inmediatamente a soportar por mas tiempo este
dolor. Amigo, si puedo escapar, me ahogaré alli donde os hicieron daros a
la mar. Con esto se levantdé completamente turbada, fue hacia la puerta vy,
no encontrando echada la llave ni el cerrojo, salio fuera. Por suerte nadie se
lo impidié. Se dirigid hacia el puerto, y encontré la nave, que estaba
amarrada a la roca, alli donde ella se queria ahogar. Cuando la vio entrd
dentro, pero al punto reflexiond que quiza se habia ahogado alli su amigo;
entonces no pudo tenerse en pie, y si hubiese podido llegar hasta el borde
se hubiese dejado caer al agua jGrandes eran el tormento y la pena que
sufria! La nave parti6 ligera, llevandola consigo, y llegd a puerto en Bretana,
al pie de un castillo fuerte y poderoso.]

La intervencién de la barca se asocia nuevamente con la salvaciéon de la
muerte, en este caso de la dama. Se puede afirmar, entonces, que en el /ai de
Guigemar el simbolo celta de los viajes al Otro Mundo ha estado al servicio del
amor al unir en dos ocasiones a los amantes y al salvarlos de la muerte. Aunque
Guigemar y la dama no realizan propiamente una travesia al Otro Mundo, su viaje
en el barco magico corresponde al paso hacia el mundo del ofro respectivamente;
en un principio ellos y sus mundos estaban separados, y gracias a la barca
Guigemar llegé al mundo de la dama y se enamor6 de ella, asi como la dama, una
vez consumado y descubierto su amor por Guigemar, es liberada de su prision y
pasa al mundo de su amado. En cierto sentido, tanto la travesia de Guigemar
como la de la dama representan, por un lado, un viaje hacia lo desconocido y, por

el otro, hacia los misterios del amor.

En Yonec, la busqueda es anterior a la travesia, cuando la dama invoca el
amor, imitando con esto las historias que ha escuchado:

Mut ai sovent oi cunter
que I'em suleit jadis trover
aventures en cest pais
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ki rehaitouent les pensis.
Chevalier trovoent puceles

a lur talent, gentes e beles,

e dames truvoent amanz

beaus e curteis, pruz et vaillanz,
si que blasmees n'en esteient
ne nul fors eles nes veeient.

Si ceo peot estré e ceo fu,

si unc a nul est avenu,

Deus, ki de tut ad poésté,

il en face ma volenté ! (vv. 91-104)

[He oido contar a menudo que, en otro tiempo, se solian encontrar en este
pais aventuras que alegraban a los que estaban tristes. Los caballeros
hallaban a su antojo doncellas gentiles y hermosas y las duefas
encontraban amantes apuestos, corteses, nobles y valientes. y todo ocurria
de tal modo, que nadie era censurado, y nadie lo veia excepto ellas. Si esto
puede ser y ha sido, si alguna vez le ocurrié a alguien, le ruego a Dios, que
todo lo puede, que cumpla mi deseo.]

La respuesta a la invocacion de la dama es inmediata:

Quant ele ot fait sa pleinte issi,
I'umbre d’un grant oisel choisi
par mi une estreite fenestre ;
ele ne seit que ceo pout estre.
En la chambre volant entra ;
giez ot as piez, ostur sembla,
de cinc mues fu u de sis.

Il s’est devant la dame asis.
Quant il i ot un poi esté

e ele I'ot bien esgardé,
chevaliers bels e genz devint. (vv. 105-115)

[Cuando se hubo lamentado asi, distinguid a través de una estrecha
ventana la sombra de un gran pajaro. Ella ignoraba qué podia ser aquello.
Entré volando en la habitacién, llevaba unas ligaduras en las patas y
parecia un azor de cinco o seis mudas. Se pos6 junto a la duefa y, cuando
hubo permanecido alli un momento y ella lo hubo mirado bien, se convirtié
en un caballero, apuesto y gentil ]

Como en Guigemar, la transfiguracion implica aqui una de las especies
animales sagradas para los celtas: los pajaros. Pero, en el /ai de Yonec, el amante

proviene efectivamente del Otro Mundo, lo que se corrobora con las asociaciones
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que se pueden establecer entre él y unas de las divinidades celtas primigenias,
como se vera mas adelante.

En cuanto a la capacidad que tiene Muldumarec —el Caballero azor— de
cambiar su apariencia fisica, es interesante subrayar que sus transfiguraciones no
se limitan a volverse pajaro sino que incluso puede tomar el aspecto de la dama,
como ocurre al momento de la comunion (vv. 161-164).

Por otra parte, la cierva blanca de Guigemar tiene en comun con
Muldumarec el don de la profecia (Guigemar, vv. 108-118; Yonec, vv. 201-210;
325-332), en ambos casos las palabras que profieren se cumplen cabalmente.

Muldumarec posee ademas la capacidad de trasladarse a una velocidad
prodigiosa al lado de su amada (Yonec, vv. 199-202). Esta propiedad la tiene
también otro personaje de Los Lais, la Doncella de Lanval (vv. 162-170). Tanto
ella como Muldumarec declaran que no importa en dénde se encuentre su amado,
ellos llegaran hasta él en un instante por el simple hecho de ser invocados.

Una primera diferencia importante entre los lais de Guigemar, Lanval y de
Yonec es el momento y la manera en que se realiza la travesia hacia el Otro
Mundo asi como el motivo que lleva a emprenderla. En Guigemar el viaje del
protagonista tiene lugar casi al principio de la narracion y tiene como finalidad que
el héroe repare la falta cometida en contra de la cierva y conozca también el amor;
en cambio, para la dama de Yonec, la travesia él Otro Mundo ocurre una vez que
su amor se ha consumado con Muldumarec, cuando éste es herido de muerte al
caer en la trampa que le tiende el marido celoso y regresa a su pais dejando un
rastro de sangre a todo lo largo del trayecto.

Ele le siut a mut granz criz,
par une fenestre s’en ist;
c'est merveille k'el ne s’ocist,
kar bien aveit vint piez de haut
iloec u ele prist le saut !

Ele esteit nue en sa chemise.
A la trace del sanc s'est mise
Ki del chevelier degotot

sur le chemin u ele alot.

Icel sentier errant e tint,

de si qu’a une hoge vint.

En cele hoge ot une entree,
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~de cel sanc fu tute arusee ;

n pot nient avant veeir,

dunc quidot ele bien saveir

que sis amis entrez i seit :

dedenz se met a grant espleit.

El n’i trovat nule clarté.

Tant ad le dreit chemin erré

que fors de la hoge est issue

e en un mut bel pré venue. (vv. 336-356)

[Ella lo siguid, dando grandes gritos, y se arrojé por una ventana. Milagro
fue que no se matase, pues el sitio por donde saltd estaba a unos veinte
pies de altura. Casi desnuda, en camisa, se puso a seguir por el camino las
huellas de la sangre que brotaba por la herida del caballero y siguidé aquel
sendero hasta que llegd a una colina. En la colina habia una abertura toda
regada de aquella sangre; y como mas adelante no veia ya nada, pensé
que su amigo se habia metido por alli. Entré apresuradamente; no hallé

claridad alguna, pero siguié camino adelante hasta que salid de la colina y

fue a parar a un prado muy bello.]

Otra diferencia entre el /ai de Guigemar y el de Yonec se relaciona con la
travesia hacia el Mas Alla. En Yonec el paso al Otro Mundo no implica un viaje por
mar y por lo tanto, tampoco es necesaria la presencia de un barco prodigioso; aqui
los indicios para entrar en el Otro Mundo se relacionan con las profundidades de la
tierra, que constituyen la morada de los dioses fundadores de la civilizacion celta
relacionados con el bien, los Tuatha Dé Dannan —la tribu de la diosa Danu—
quienes al habitar en pozos, calveros, cuevas y sobre todo en tumulos confieren a
estos elementos naturales un valor sagrado, segun lo que se describe en el Lebor
Gabala del Ciclo Mitoldgico, texto irlandés que “nos coloca frente a un mundo
magico que coexiste con el de los seres vivientes [situado] en los timulos en
donde se hallan sus palacios [de los Tuatha Dé Dannan (...)]” (Marx, 1964: 54). De
este modo se explica por qué el ingreso al Otro Mundo no implica necesariamente
una travesia por mar —hacia alguna isla lejana— puesto que las profundidades de
la tierra constituyen también un nemeton para los celtas.

Al tomar en cuenta la descripcion del lugar por donde la dama accede y
abandona el pais de Muldumarec —una abertura que conduce al interior de una
colina (vv. 345 y ss; vv. 451-454)—, es posible considerar al caballero azor como

un personaje proximo a los Tuatha Dé Dannan; con ello, es posible asociar a
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Muldumarec con el bien, la vida y la ciencia druidica que son propios de la tribu
de la diosa Danu:

Los Tuatha Dé Dannan son los mas eminentes representantes de uno de
los dos principios que se disputan el mundo. El mas antiguo de esos dos
principios es negativo: es la muerte, la noche, la ignorancia, el mal; el otro,
nacido del primero, es positivo: es el dia, la vida, la ciencia, el bien. Los
Tuatha Dé Dannan constituyen la mas brillante expresion del segundo de
estos principios, ya que de ellos emanan, por ejemplo, tanto la ciencia
druidica como la de los file (d'Arbois de Jubainville: 1981: 95).%°

Una vez que la dama traspasa el umbral que conduce al hermoso prado en
donde se asienta la ciudad de Muldumarec, sus 0jos se encuentran con un

espectaculo sobrecogedor.

Tant ad le dreit chemin erré
que fors de la hoge est issue
e en un mut bel pré venue.
Del sanc trovat I'erbe moillice,
dunc s’est ele mut esmaiee.
La trace ensuit par mi le pré.
‘Asez pres ot une cite.

De mur fu close tut entur ;

n’i ot mesun, sale ne tur

Ki ne parust tute d'argent ;
mut sunt riche li mandement.
Devers le burc sunt li mareis
e les forez e li difeis.

De l'autre part, vers le dunjun,
curt une ewe tut envirun ;
ileoc arivoent les nefs,

plus i aveit de treis cenz tres.(vv. 354-370)

[[La dama] siguié camino adelante hasta que salié de la colina y fue a parar
a un prado muy bello. Encontré la hierba mojada de sangre, por lo que se
asustd mucho, y siguid el rastro a través del prado. Cerca de aquel lugar,
vio una ciudad rodeada por una muralla. No habia en ella palacio, sala ni
torre que no pareciese enteramente de plata. Muy ricas eran las
construcciones. En direccion de la ciudad se extendian pantanos, bosques
y dehesas; por el otro lado, hacia la fortaleza, serpenteaba el rio. Alli
abordaban las naves y habia mas de trescientas velas.]

*0 Véase también el apartado “La Morada de los dioses” del capitulo IT de este trabajo.
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Al igual que la barca magica en Guigemar, asi como el pabellén de la
Doncella en Lanval, la ciudad de Muldumarec desborda en riqueza y esplendor.
Notese también que en la descripcion de la ciudad esta presente un rio, elemento
acuifero que también figura en Lanval cuando las dos muchachas mensajeras de
la Doncella se hacen visibles al héroe.

El esplendor de la ciudad de plata continda creciendo cuando se relata la
entrada de la dama al palacio de Muldumarec.

El paleis vient al paviment,

del sanc le treve tut sanglent.
En une bele chambre entra,

un chevalier dormant trova ;

nel cunut pas, si vet avant.

En une autre chambre plus grant
un lit trevé e nient plus,

un chevalier dormant desus.

Ele s’en est untre passee,

en la tierce chambre est entree :
le lit sun ami ad trovée.

Li pecol sunt d'or esmeré ;

ne sai mie les dras preisier ;

li cirgé e li chandelier,

ki nuit e jur sunt alume,

valent tut 'or d’'une cité.

[Llegd al palacio y hallo el pavimento todo ensangrentado. Entré en una
bella camara y encontrd a un caballero dormido. No o conocia y siguié
adelante, en otra habitacion mayor encontré nada mas un lecho, sobre él
dormia un caballero, y pasd de largo. Entrd en una tercera habitacion y
encontro alli el lecho de su amigo; las patas eran de oro puro, no sabria
decir el precio de las sabanas, los candelabros y las velas estaban
encendidos dia y noche, valian todo el oro de una ciudad.]

Ademas de los rasgos que se pueden asociar con los Tuatha Dé Dannan,
en Muldumarec existe uno que lo acerca a los hombres ordinarios, pues esta
sujeto a la muerte. Esta mezcla de naturaleza humana y divina me recuerda lo que
segun Butterfield constituye también una caracteristica del Otro Mundo (1988:
198). Al existir en él la guerra, los combatientes pueden matarse entre si, aunque
al final, acaban resucitando, por lo que en ellos la muerte esta lejos de ser un

estado perenne. Pero, segun lo que se narra en Yonec, la muerte de Muldumarec
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no fue un estado pasajero, sino que murid como cualquier ser humano y en el /ai
no se habla en ningin momento de su resurreccién, salvo que alegdéricamente lo
haya hecho a través de su hijo Yonec. '

Un relato en el que se habla de como se manifiesta la muerte en el Otro
Mundo es la Batalla de Mag Tured, texto irlandés en el que se describe como
Miach, uno de los Tuatha Dé Dannan, hijo de Dian Cecht es asesinado por su
padre; Miach no resucita sino alegéricamente bajo la apariencia de plantas
medicinales (Le Roux, 1961: 63-64).%'

En el /ai de Lanval, |la travesia al Otro Mundo aparece hasta el final del
relato, cuando se describe cdmo el héroe se va junto con su amada al nemeton de
Avalén (vv. 638-647), con lo que se reconoce explicitamente la pertenencia de la
Doncella al Otro Mundo (Poirion, 1982: 53). Pero, antes de que ocurra esto, en el
relato ya se han dispuesto una serie de simbolos de distinto orden relacionados
con el Mas All4; por ejemplo, el primer contacto visual que tiene Lanval con las
emisarias de la Doncella —dos hermosisimas jovenes— deja suponer que éstas
vienen de la otra ribera del rio.

Mut est pensis pur sa mesaise,

il ne veit chose ki li plaise.

La u il gist en teu maniere,

garda aval lez la riviere,

si vit venir deus demiseiles:

unkes n’en ot vel plus beles !
Vestues furent richement,

laciees mut estreitement

en deus bliauz de purpre bis ;

mut par aveient bel le vis !(vv. 51-60)

[[Lanval] Estaba pensativo a causa de su miseria, y no veia nada que lo
distrajese. Cuando yacia de esta guisa, mird hacia abajo en direccién al rio
y vio venir dos doncellas. jNunca las habia visto més hermosas! Iban
vestidas suntuosamente y llevaban cefidos sendos briales de purpura
oscura Tenian el rostro bellisimo.]

8! Este asunto sera abordado con mas adelante al analizar los lais de Eliduc y Deus Amanz.
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En los versos anteriores, los indicios de que las muchachas pertenecen al
Otro Mundo son, en primer lugar, su extremada belleza y la suntuosidad de su
vestimenta, que son dos de las caracteristicas de los habitantes femeninos que
habitan el Mas Alla (Dottin, 1924. 99). El segundo indicio lo constituye la
proximidad de un rio, que es una de las fronteras acuiferas entre el mundo de los
hombres y el de las divinidades (Butterfield: 1988: 200) y, por eso mismo,
constituye un nemeton para los celtas (Eluere, 1999: 110; d’Arbois de Jubainville
1981: 253).

Cuando llegan junto al caballero, las dos muchachas comunican a Lanval
que su sefiora las ha enviado por él con el fin de conducirlo a su presencia.

De si qual tref 'unt amené,
ki mut fu beaus et bien asis ;
la reine Semiramis,
quant ele ot unkes plus aveir
e plus pussancce e plus saveir,
Ne I'emperere Octovian,
n'esligasent le destre pan.
Un aigle d’or ot desus mis ;

- de cel ne sai dire le pris,
ne des cordes ne des peissuns
ki del tref tienent les giruns :
suz ciel n'ad rei kis esligast
pur nul aveir K'il i donast ! (vv. 80-92)

[Lo condujeron hasta la tienda, que era muy hermosa y bien asentada. Ni la
reina Semiramis, cuando mas bienes tuvo, mas poder y sabiduria, ni el
emperador Octavio hubieran podido pagar un solo pedazo de ella. La
coronaba un Aaguila de oro, de la que no sabria decir el precio, asi como
tampoco de las cuerdas y de las estacas que sostenian los jirones de la
tienda. No hay rey bajo el cielo que pudiese pagarlos, por mas bienes que
diese a cambio.]
Al igual que el barco a bordo del que Guigemar hizo su travesia (vv. 151-
187), asi como la ciudad de plata al borde de un rio, el palacio y el lecho de
Muldumarec en Yonec (vv. 363-392), el marco que rodea a la Doncella del Otro
Mundo desborda de magnificencia: la riqueza del Mas Alla no tiene comparacion
con los tesoros mas excelsos de los hombres: ahi todo alcanza un grado de
perfecciébn absoluto. Custodiada por todo ese conjunto de sublime belleza,

sentada en su tienda, yace aquélla que eligié a Lanval como su amado.
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Dedenz cel tref fu la pucele;

flur de lis e rose nuvele,

quant ele pert al tens d’esté,
trespassot ele de beauté.

Ele jut sur un lit mut bel—

li drap valeient un chastel—

en sa chemise senglement.

Mut ot le cors bien fait e gent !

Un chier manter de blanc hermine,
covert de purpre alexandrine,

ot pur le chaut sur li geté ;

tut ot descovert le costé,

le vis, le col e la peitrine :

plus ert blanche que flur d’espine ! (vv. 93-106)

[Dentro de aquella tienda estaba la doncella, que sobrepasaba en belleza la
flor de lis y la rosa fresca cuando florece en estio. Yacia sobre muy
hermoso lecho —las sabanas valian un castillo—, llevaba unicamente una
camisa y tenia el cuerpo muy gentil y bien formado. Se habia echado por
encima para abrigarse un precioso manto de blanco armifio, forrado de
purpura de Alejandria, pero tenia descubierto el costado, el rostro, el cuello
y el pecho. Era mas blanca que flor de espino.]

Al ver a Lanval, la doncella le confiesa su amor:

« Lanval, fet ele, beus amis,

pur vus vinc jeo fors de ma tere :

de luinz vus sui venue quere !

Se vus estes pruz e curteis,

emperere ne quens ne reis

n’ot unkes tant joie ne bien,

kar jo vus aim sur tute rien ». (vv. 110-116)

[—Lanval— dijo ella—, amigo, por vos he dejado mi tierra : os he venido a
buscar desde muy lejos. Si sois valiente y cortés, tendréis mas bienes y
mas alegria de la que jamas tuvo emperador, conde ni rey, pues 0s amo
sobre todas las cosas.]

En la Aventura de Conle —resumido por Marx— existe una escena similar a
la que se describe en Lanval. En el texto irlandés, Conle el Rojo, hijo de Conn, el

de las cien batallas

se halla sentado junto a su padre en la colina de Usnech. Se le aparece
entonces una mujer magnificamente ataviada. El joven le pregunta de
ddénde viene, y ella responde que del Pais de los Vivos [es decir, la Tierra
de las Hadas, el pais de los Tuatha Dé Dannan], donde la vida transcurre
en medio de festines y en alegre compania. Conn y los otros escuchan sus
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palabras, pero sin verla, ya que sblo se manifiesta a Conle. Ella se
proclama de noble raza, del pais al que no tienen acceso la muerte ni la
vejez. La joven ama a [Conle] y lo llama [es decir, le pide que se vaya con
ella]: «Tus cabellos son rubios, y tu rostro noble y brillante. Sigueme, tu
belleza no se alterara jamas» (Marx, 1964: 63).52

Ademés de la Aventura de Conle, otros dos relatos que hablan de la
relacion entre mortales y dioses son el Mabinogi de Pwyll y la Navegacién de
Maelduin, cada uno perteneciente a un ciclo diferente de la literatura celta. El
primero forma parte de los Mabinogion y el segundo pertenece al Ciclo del Mas
Alla.

En el Mabinogi de Pwyll el primer encuentro de los amantes se describe en
estos términos:

Un dia en que Pwyll se encuentra sobre el tumulo de Arberth, ve pasar a
una mujer vestida de oro, y montada en un gran caballo blanco. Lanza en
su persecucidn a varios compaferos, para detenerla y saber quién es.
Ninguno logra alcanzarla en varios dias, y cada dia ella reaparece en el
tumulo. Finalmente, Pwyll mismo intenta la prueba y le ordena que se
detenga. Ella es Riannon, personaje magico célebre por sus aventuras, sus
bodas, sus hazafas y sus pajaros maravillosos, cuyo canto hace olvidar el
tiempo. Invoca la ayuda de Pwyll para escapar de una boda con Gwawl, y le
revela que es a él a quien esta destinada (Marx, 1964: 97).

En la Navegacién de Maelduin se narra lo siguiente:

Maelduin es el hijo, fruto del pecado, de una monja; lo cria una reina, que
conocia a su madre; acaba por enterarse que la reina no es su madre y que
su padre fue muerto por los piratas. Siguiendo el consejo de un druida,
construye un navio y se embarca con diecisiete hombres para ir en busca

82 Markale sefiala que este relato data del siglo VIII y que pertenece al Ciclo del Ulster
(1992: 160). Las aclaraciones que he incluido entre corchetes se basan en el resumen que
hace Markale de la Aventura de Conle, nombre que este autor transcribe como Condlé. Al
cotejar el trabajo de Markale con la transcripcion que he tomado de Marx se puede
constatar que en el resumen de este autor existe una confusion entre los nombres Conn y
Conle tanto en la version original en francés (1959: 61) como en la traduccién al espaiiol
(1964: 63) con lo que el texto irlandés cambia totalmente de sentido puesto que el hada del
otro mundo estaria enamorada del padre de Conle, es decir Conn, y no del joven héroe al
que se hace referencia en el titulo del relato. Con el fin de restituir al texto de La Aventura
de Conle el sentido que debe tener, me he permitido incluir entre corchetes las correcciones
que he hecho a la traduccion de Marx para una adecuada comprension del texto irlandés.
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de los asesinos de su padre. Se acercan a una isla, en la que escuchan, a
lo lejos la voz de un guerrero que se vanagloria de haber dado muerte al
padre de Maelduin.

Pero su desembarco se ve dificultado por una tormenta, que empuja a la
nave mar adentro.

Viajan entonces de isla en isla y son testigos de hechos prodigiosos. [...]
Despues de multiples sucesos, [Maelduin y sus comparieros] llegan al Pais

de las Mujeres [...]. Reciben una buena acogida; les ofrecen un festin y la
misma reina escoge a Maelduin. Es una morada de la alegria” (Marx, 1964:
68).

Notese que tanto en la Aventura de Conle, el Mabinogi de Pwyll y la
Navegacién de Maelduin asi como en los /ais de Yonec y de Lanval, es el
habitante del Otro Mundo el que declara su amor al mortal. Ademas, en todos
estos relatos el habitante del Otro Mundo acompafia su pasion amorosa con el
otorgamiento de dones extraordinarios a su amado, que recibe asi uno o varios
bienes de un inmenso valor. Por ejemplo, el hada que se manifiesta a Conle le
promete una juventud eterna. En Lanval la Doncella le concede al caballero la
facultad de cumplir cualquiera de sus deseos:

Ore est Lanval en dreite veie!

Un dun li ad duné apreés :

ja cele rien ne vudra mes

que il nen ait a sun talent ;

doinst e despende largement,

ele li troverat asez.

Mut est Lanval bien assenez :

cum plus despendra richement,

e plus avra or e argent ! (vv. 135-145)

[—jAhora va Lanval por buen camino |—. Después le concedié un don: no
apeteceria jamas cosa alguna que no tuviese al punto segun su deseo...
Que diese y gastase con liberalidad, ella le encontraria bienes suficientes.
iBien provisto esta Lanval, cuanto mas generosamente gaste, mas oro y
plata tendra!] :

En Yonec, la escena en que Muldumarec entrega los dones a la dama tiene lugar
casi al final del relato; antes de morir, el caballero azor entrega a la Dama dos

objetos: un anillo y una espada.

Li chevaliers I'asselra:
un anelet li ad baillé,
si li ad dit e enseigné,
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ja tant cumel le gardera,

a sun seignur n’en membera
de nule rien ki fete seit,

ne ne I'en tendrat en destreit.
S’espee li cumande e rent,
“puis la cunjuré e defent

que ja nuls hum n’en seit saisiz,
mes bien la gart a 0és sun fiz.
Quant il serat cretiz e granz

e chevaliers pruz e vaillanz,

a une feste u ele irra

sun seigneur e lui amerra.

En une abbeie vendrunt ;

par une tumbe K'il verrunt
orrunt renoveler sa mort

e cum il fu ocis a tort.

llleoc li baillerat s’espeie.
L’aventure li seit cutee

cum il fu nez, ki 'engendra :
asez verrunt K'il en fera.
Quant tut li ad dit e mustré,
un chier bliaut li ad doné ;

si la cumandé a vestir,

puis I'ad fete de lui partir. (vv. 414-440)

[El sefor la tranquilizé ; le entregd un anillo y le dijo que, mientras lo llevase,
su marido no se acordaria de nada de lo ocurrido, ni la trataria con rigor. Le
encomendd y entregd también su espada y le conjurd y prohibié que dejase
apoderarse de ella a ningun hombre; debia guardarla para su hijo. Cuando
éste hubiese crecido y fuese un caballero noble y valeroso, un dia ella
tendria que asistir a una fiesta y llevaria consigo a su marido y a su hijo.
Llegarian a una abadia, y, a propésito de una tumba que verian, oirian
hablar de nuevo de su muerte y de como se le matd injustamente. Alli debia
entregarle la espada al hijo y contarle la aventura de su nacimiento y quién
fue su padre. Entonces se veria lo que él hacia con aquel arma. Cuando le
hubo dicho esto, le dio una valiosa tunica y le ordend que se la pusiese,
después hizo que se separase de él].

El anillo de Muldumarec es ciertamente un objeto magico pues provocara
que el marido de la dama no se acuerde de la infidelidad de su mujer. Las

propiedades que se le confieren, asi como el contexto en el que se otorga este
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don —es decir, una relacién amorosa entre una mortal y un habitante del Otro
Mundo— tiene paralelismos importantes con un pasaje de La enfermedad de
Cuchulainn®, en donde se narra que los druidas hicieron beber al héroe el elixir
del olvido para liberarlo por completo de su pasién por Fand, esposa de.
Manannan, dios del mar, brebaje que también sirvié para que Emer, esposa de
Cuchulainn, olvidara sus celos. Si bien en Yonec el medio para provocar el olvido
es un anillo y no un elixir, el resultado que se persigue obtener es el mismo.®*

El segundo de los dones de Muldumarec es la espada, que no parece tener
propiedad magica alguna; sin embargo la entrega del arma esta asociada con una
geis —la prohibicion terminante de que ningun otro hombre diferente del hijo de
Muldumarec llegue a empufiarla, 10 que, de alguna manera, pone a prueba la
fortaleza de la dama para cumplirla—. En mi opinién, la imposicidn de esta geis se
debe a la importancia simbdlica que tiene este objeto: se trata de la espada del
padre, simbolo del poder y de la realeza que Muldumarec hereda a su hijo Yonec,
quien al final del relato es reconocido como el sefior de la ciudad de plata.
Ademas, esa misma espada sirve como instrumento de venganza cuando Yonec
corta con ella la cabeza de su padrastro (vv. 529-554).

En Lanval ocurre algo similar respecto al otorgamiento del don. La Doncella
concede al héroe —ahora convertido en su amado— el don de que cualquiera de
sus deseos le sera cumplido (vv. 135-139) pero, él mismo tiempo, le advierte:

« Amis, fet, ele, or vus chasti,

si vus comant e si vus pri :

ne vus descovrez a nul humme !

De ceo vus dirai ja la summe :

a tuz jurs m'avriez perdue,

si ceste amur esteit sele ;

jamés nem purriez veeir

ne de mun cors seisine aveir ». (vv. 143-150)

8 Véase la nota 67, en el apartado “Los hombres de los robles” de este capitulo.

5 Un relato en el que existe la presencia de un brebaje capaz de otorgar una gran fuerza
fisica es el de Deus Amanz; este tema sera tratado mas adelante, en el apartado “Indicios del
Otro Mundo”.
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[Amigo —dijo ella—, ahora debo advertiros una cosa: os ruego y os
recomiendo que no descubrais esto a nadie. Os diré cudles serian las
consecuencias: si este amor viniese a conocerse me perderiais para
siempre. Nunca mas me podriais ver ni poseerme. ]

En el relato, la prodigalidad absoluta del don otorgado a Lanval esta
condicionada por una geis de consecuencias igualmente absolutas que somete al
caballero a la voluntad de ella; mientras él respete la geis, sera dichoso, pero si
acaso llega a quebrantarla —como efectivamente sucede (vv. 287 y ss.)—, en ese
momento el don desaparece.

[Lanval] A sun ostel fu revenuz;
il s'esteit bien apercelz

qu’il aveit perdu s’amie :
descouvert ot la druérie !

En une chambre fu tuz suls ;
pensis esteit e anguissus.
S’amie apele mut sovent,

mes ceo ne li valut neent.

Il se pleigneit e suspirot,

d’'ures en autres se pasmot ;
puis li crie cent feiz merci,
qu’ele parolt a sun ami.

Sun quor e sa buche maudit ;
c'est merveille K'il ne s’ocit ! (vv. 333-346)

[De vuelta a su casa, [Lanval] se habia dado cuenta que, al descubrir su
amor, habia perdido a su amiga. Estaba solo en una habitacion, pensativo y
angustiado. Llamaba a menudo a su amiga, pero de nada le servia. Se
lamentaba, suspiraba y, de vez en cuando, se desmayaba. Cien veces le
suplicd que tuviese piedad y le hablase a su amigo. Maldijo su corazon y su
boca y maravilla fue que no se matase.]

Sin embargo, m&s adelante, cuando Lanval espera que se le dicte
sentencia por haber insultado a la reina Ginebra, la Doncella vuelve a aparecer
para salvarlo.

Ja departissent a itant,

quant par la vile vint errant

tut a cheval une pucele.

En tut le siecle n'ot plus bele !
Un blanc palafrei chevauchot,

ki bel e suéf la portot ;

mut ot bien fet e col e teste,

suz ciel nen ot plus gente beste!
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Riche atur ot el palefrei:

suz ciel nen ad cunnte ne rei

Ki tut le peust eslegier

sanz tere vendre u engagier.

Ele iert vestue en itel guise

de chainse blanc e de chemise

que tuit li costé li pareient,

ki de deus parz lacié esteient.

Le cors ot gent, basse la hanche,

lo col plus blanc que neif sur branche ;
le oilz ot vairs e blanc le vis,

bele buche, neis bien asis,

les surcilz bruns e bel le frunt,

e le chief cresp e aukes blunt :

Sis manteus fu de purpre bis ;

les pans en ot entur li mis,

Un espervier sur sun poin tint

e uns levriers apreés li vint. (vv. 547-574)

[Estaban a punto de pronunciar el veredicto, cuando a través de la ciudad
llegé una doncella a caballo. En todo el mundo no la habia mas bella.
Montaba un blanco palafrén que la llevaba suavemente y con elegancia;
tenia muy bien formados el cuello y la cabeza, no habia més bello animal
bajo el cielo. jRicos arneses tenia el palafrén! Bajo el cielo no hay conde ni
rey que pudiese comprarlos todos, sin vender o empefar su tierra. La
doncella iba vestida con una larga tunica de lino blanco, y una camisa, de
modo que se le distinguian los costados, enlazados de cada lado. Tenia el
cuerpo gentil, las caderas bajas y el cuello mas blanco que nieve sobre
rama. Tenia los ojos garzos y la tez blanca, bella boca, nariz bien perfilada,
cejas morenas y hermosa frente, y el cabello, rizado y algo rubio. Un hilo de
oro no brilla tanto como lo hacia su cabello a la luz del dia. Su manto era de
purpura oscura y habia cruzado las puntas por delante. Llevaba en su pufio
un gavilan y detras de ella venia un lebrel]

En la descripcidon de la Doncella son evidentes —nuevamente— los

principales atributos que se les otorgan a los seres femeninos del Otro Mundo: una

extremada belleza y una suntuosa vestimenta, con que en su conjunto produce un

auténtico gozo en quienes la miran:

il n'ot un sul ki 'esgardast
de dreite joie n'eschaufast | (vv. 583-584)

[No hubo quien al mirarla no ardiese de verdadero gozo]

Desde el punto de vista simbdlico, la belleza y majestad que se ha descrito

en la Doncella se hacen todavia mas grandes al considerar el color de la
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vestimenta que ella porta; el blanco es tradicionalmente el color que se asocia con
los druidas y la tunica de la Doncella es de ese color. Ademas de la tunica, el
caballo también es blanco y la joven porta consigo dos especies animales
sagradas para |os celtas, el gavilan y el perro.85

Cuando llega frente al rey Arturo, la damisela le habla asi:

[Artur, fet ele, entent a moi

et ces barons que je ci voi]
«Reis, ai amé un tuen vassal ;
veez le ci : ceo est Lanval !
Acheisunez fu en tan curt.

Ne vuil mie qu’a mal li turt

de ceo qu'il dist, ceo saches tu,
que la reine ad tort el:

unkes nul jur ne la requist.

De la vantance ke il fist,

si par mei peot estre aquitez,
par voz baruns seit delivrez !»

[—[Artius —dijo—, escuchame, y escuchadme también vosotros, los
barones que aqui veo:] he amado a un vasallo tuyo, helo aqui, es Lanval.
Fue acusado en tu corte, y no quiero que le sobrevenga ningun mal por lo
que dijo. Debes saber que la Reina no tenia razén, pues jamas Lanval la
requiri6 de amores. En cuanto a aquello de que se jactd, si puede ser
absuelto por mi intervencién, que vuestros barones lo pongan en libertad.]
En el discurso de la Doncella es interesante ver como la geis ha sido
borrada y que incluso es la propia Doncella la que declara abiertamente su amor
por Lanval. En esto existe una gran diferencia entre el /ai de Marie de France vy lo
que sucede en los relatos irlandeses. En las antiguas sagas, la geis impuesta es
de caracter inexorable y su quebranto es anuncio de muerte —como en el caso de
Cuchulainn— o acarrea consecuencias devastadoras —para Cormac y el rey

Conaire, por ejemplo—. En el /ai de Lanval, por el contrario, la geis esta

® En algunos relatos celtas, como el que se encuentra en el Libro de Leinster y que narra
los amores de Noisé y Derdriu, existe una presencia importante de perros acompafiando al
héroe cuando se dispone a emprender un viaje: junto a Noisé iban ciento cincuenta
caballeros, ciento cincuenta mujeres y ciento cincuenta perros (Marx, 1964: 46; un pasaje
de este relato se transcribe en el apartado “Los hombres de los robles” de este trabajo).
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subordinada al amor. Aunque al principio la Doncella se negd a manifestarse y
mantuvo su sentencia de no aparecerse a Lanval, en el momento en que el
caballero podia ser injustamente condenado aparece ella con el fin de salvarlo, lo
que equivale a anular la gerss.

Ahora bien, si se toma en cuenta que este tipo de prueba-prohibicion-
obligacion era uno de los recursos druidicos para encauzar la conducta de las
castas superiores conforme a reglas de vida emanadas del simbolismo religioso
que ellos representaban (Le Roux, 1961: 56) se abre la posibilidad de otorgar la
fuerza simbdlica de los druidas a la Doncella —que de hecho esta vestida como
una druidesa— y, por lo tanto, al conjugar en su persona la causa y el agente de la
imposicion de la geis, es también ella quien esta en posibilidades de anularla sin
que ello signifique atentar contra su dignidad, puesto que, a fin de cuentas, Lanval
perdi6 la cabeza por las artimafias de la reina Ginebra, quien lo acusé
injustamente después de que el caballero se negd a ser su amante.

Cuando todo se ha aclarado, Lanval es puesto en libertad y se marcha de la
corte del rey Arturo. '

Fors de la sale aveient mis

un grant perrun de marbre bis,
u li pesant humme muntoent,
Ki de la curt le rei aloent.
Lanval esteit muntez desus.
Quant la pucele ist fors a l'us,
sur le palefrei, detriers Ii,

de plain eslais Lanval sailli !
Od Ili s’en vait en Avalun,

ceo nus recuntent li Bretun,

en un isle ki mut est beaus.

La fu raviz li dameiseaus !
Nuls hum n’en oi plus plarler
ne jeo n'en sai avant cunter. (vv. 633-646)

[Fuera del palacio habian puesto un gran bloque de marmol gris, donde
montaban a caballo los hombres armados que se iban de la corte del Rey.
Lanval habia subido encima, y cuando la doncella salié por |la puerta, de un
salto monté en el palafrén detras de ella. Con ella se marchd a Avalon,
segun nos cuentan los bretones, a una isla bellisima. Alli fue raptado el
doncel. Nadie oy6 hablar mas de él, y yo no sé contaros més.]
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El rapto de Lanval hacia Avalén, el nemeton mas famoso de la literatura
galesa, significa la realizacion de la travesia que los grandes héroes emprenden al
Otro Mundo. Con esto, Marie de France lo eleva a la categoria de héroe mitico, lo
que no es de extrafiar, puesto que Lanval representa al caballero fiel y servicial
con su sefor, asi como generoso para con los pobres a quien, sin embargo, su
sefor ha olvidado recompensar. De hecho, el caracter generoso de Lanval le ha
atraido mas enemigos que amigos:

Pur sa valur, pur sa largesce,

pur sa beauté, pur sa pruésce,
I'envioent tuit li plusur ;

tels li mustra semblant d’amur,

s’al chevalier mesavenist,

ja une feiz ne I'en pleinsist ! (vv. 21-26)

[Por sus méritos, por su liberalidad, por su apostura y su valor, casi todos lo
envidiaban y los mismos que le mostraban semblante amistoso no lo
hubieran compadecido en absoluto de ocurrirle algun dafio.]

Todas estas calamidades que ha tenido que soportar el caballero
encuentran su compensacion con la intervencion de la Doncella del Otro Mundo,
creandose asi una clara oposicion entre el mundo de los mortales, lleno de
injusticia, mentira y bajas pasiones, y el Mas Alla, en donde las recompensas, el

regocijo y la piedad no tienen limite.

b) Los indicios

En este grupo he incluido los siguientes /ais: Bisclavret, Eliduc, Chievrefoil,
Ladstic, Milun, Deus Amanz y Fresne. La caracteristica principal de este grupo de
relatos es la ausencia de la travesia al Otro Mundo. Sin embargo, en ellos existen
ciertas “intromisiones” en la trama de los elementos tradicionales ligados al Mas
Alla, cuya presencia puede identificarse claramente o expresarse de manera sutil.

En Bisclavret, el indicio lo constituye la metamorfosis que sufre el
protagonista, un noble caballero que se ve obligado a alejarse del mundo de los
humanos durante tres dias debido a la transfiguracion que sufre (vv. 25-28), la

cual es descrita por el narrador en los primeros versos del /ai.
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Jadis le poeit hum oir

e sovent suleit avenir,

hume plusur garval devindrent.

Garvalf, ceo est beste salvage ;

tant cum il est en cele rage,

hummes devure, grant mal fait,

es granz forez converse e vait. (vv. 5-14)

[En otros tiempos se oia contar, y solia ocurrir a menudo, que los hombres

se volvian «garulf» [es decir, hombre lobo]®, y se iban a morar a los

bosques. El «garulf» es un animal salvaje, mientras se halla en este estado
de furor, devora a los hombres, hace grandes dafios y merodea por las
iInmensas forestas donde habita.]

El principal problema que se tiene con la transformacién del caballero es
que en el /ai no se narra cual es su origen, qué es lo que la provoca, sino que solo
se alude de manera general al tema de |a transformacion de hombres en lobo, por
lo que la razén de que el protagonista de Bisclavret sea un licantropo permanece
en el misterio.

En sus notas al /ai de Bisclavret Holzbacher afirma que esta narracién no es
un relato tipico de transformaciéon en hombre-lobo (Maria de Francia, 1993: 383).
Esta opinidon se basa en los siguiente: en primer lugar, en Bisclavret existe una
atenuacion del aspecto salvaje al que hace referencia Marie de France en los
primeros versos del relato, puesto que el caballero, una vez transformado vive en
el bosque de presa y rapifa, pero no le hace dafo a nadie; en segundo lugar, el
Bisclavret conserva muchas caracteristicas humanas en todo momento —aunque,
por otro lado, mientras tiene el aspecto de lobo el caballero no puede hablar—; en
tercer lugar, el caballero se transforma tres dias a la semana unicamente, como
por efecto de encantamiento 0 como si se tratara de una fatalidad. Esta dltima
caracteristica es lo que también hace que la transformacion del Bisclavret tenga
un valor diferente respecto a la transfiguracion que se da en Yonec, en donde

Muldumarec cambia de aspecto a voluntad.

% La nota es de Holzbacher.

107



Forestas y Castillos

Desde el punto de vista de la tradicion celta, la transfiguracion del Bisclavret
no contiene un valor simbdlico semejante al que puede apreciarse en la cierva
blanca de Guigemar, que puede asociarse con algunos elementos del Otro
Mundo. En cambio, el caballero que se transforma en lobo no tiene ninguna
caracteristica sobrehumana; de hecho, como bien ha observado Holzbacher, la
transfiguracion del caballo parece mas obra de un encantamiento o una especie
de fatalidad, sin que el relato llegue a explicar de dénde le vino semejante
padecimiento.

La forma en que Marie de France desarrolla el tema del hombre-lobo hace
que el Bisclavret parezca mas un perro décil que un animal salvaje: el licantropo
es descrito como “un animal doméstico con el comportamiento y las cualidades
propios del perro: es inteligente, noble, afectuoso para con su amo, manso” (Maria
de Francia, 1993: 384).

Esta docilidad contrasta también con el valor simbélico que en la literatura
irlandesa tiene la transfiguracion en lobo, de la que existe al menos un ejemplo en
el Ciclo del Ulster, en donde Morrigan, una de las divinidades guerreras mas
importantes de la mitologia celta, ataca al héroe Cuchulainn bajo distintas formas
animales, entre ellas la de lobo (Dottin, 1924: 86); dicha transformacién simboliza
el aspecto mas destructivo de su temperamento (Green, 1995. 44; Markale 1992:
178).%" ;Por qué Marie de France utiliz6 en Bisclavret el simbolo de la
transformacion en lobo de una manera tan radicalmente diferente que transforma
al lobo en un perro doméstico? La respuesta parece requerir una serie de

consideraciones de distinto orden.

%7 Para Markale, en la diosa irlandesa Morrigan pueden haber inspirado los autores del ciclo
arturico para crear al hada Morgana (1992: 75). Morrigan es la diosa de las batallas, la ira y
la fertilidad. Su nombre puede ser traducido como "Gran Reina" or "Reina Fantasma";
pertenece a la tribu divina de los Tuatha Dé Dannan y ayudé a la derrota de Firbolg en la
Primera Batalla de Mag Tured y de los Fomoré en la Segunda Batalla de Mag Tured
(Encyclopedia  Mythica,  2005:  http://www.pantheon.org/articles/m/morrigan.html).
Morrigan es hija de Buan (El Eterno) y también de Emmas (El Homicidio); también se le
denomina Badbh, Macha y Nemhain (Markale, 1992: 75; Green: 1995: 41).
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En primer lugar, la metamorfosis en lobo no es privativa de la tradicion celta
y, por lo tanto puede revestir distintas simbologias (Maria de France, 1993: 383-
384). Sin embargo, desde la perspectiva de los elementos tradicionales celtas
—que es uno de los temas principales de esta investigacion—, el lobo simboliza
ira, destruccién, masacre; este tipo de transfiguracién pertenece al Otro Mundo
puesto que en ella esta implicada tanto una de las divinidades celtas mas
importantes, Morrigan, como el héroe mas famoso de las sa'gas irlandesas,
Cuchulainn. En cambio, el /ai de Bisclavret narra la transformacion de un caballero
—un simple mortal— en lobo y sin dar mayor explicacién al respecto.

Por otro lado, al analizar la trasformacion del licantropo en el contexto de
las metamorfosis en Los Lais surge, por ejemplo, una diferencia importante
respecto a Yonec. El caballero de Bisclavret confia a su mujer el secreto de su
transformacion y ella lo traiciona debido al miedo que le inspira estar casada con
un hombre lobo (vv. 99-103), una actitud muy diferente de la que muestra la dama
hacia Muldumarec. ;Se relaciona la diferencia de actitud que toman ambas
mujeres‘ respecto a la transfiguracién de sus caballeros con la especie animal y
por afadidura con el valor simbélico que ésta conlleva? Es probable que asi sea.
Pero debe también tomarse en cuenta que existe un gran contraste en el contexto
en el que tiene lugar la transformaciéon en arnbos /ais: en Yonec, el cambio de
aspecto esta claramente vinculado con el Otro Mundo; en Bisclavret, ningun otro
indicio de la cosmovision celta —a parte de la transformacion en lobo— se

encuentra presente en el relato.

En Eliduc existe una presencia algo difusa de elementos de tradicion celta;
éstos aparecen en el relato casi al final, cuando se describe una escena en la que
interviene un par de comadrejas:

Une musteile vint curant,

de suz I'auter esteit eissue;

e li vadlez 'aveit ferue :

pur ceo que sur le cors passa,
d'un bastun qu’il tin la tua.

En mi I'eire 'aveit getee.

Ne demura K'une loée,

quant sa cumpaine 1 acurrut,
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si vit la place u ele jut.

Entur la teste li ala

e del pié suvent la marcha.
Quant ne la pot fere lever,
semblant feseit de doel mener.
De la chapele esteit eissue,

as herbes est el bois venue,

od ses denz ad prise une flur
tute de vermeille colur.
Hastivement reveit ariere ;
dedenz la buche en teu maniere
a sa cumpaine l'aveit mise

que li vadlez aveit ocise,

en es 'ure fu revescue. (vv. 1033-1053)

[En esto, llegd corriendo una comadreja, que habia salido de debajo del
altar, y como pasaba por encima del cuerpo, el paje la golped con un bastén
que tenia, y la maté y la arrojé por el suelo. No habia pasado mucho
tiempo, cuando acudié una companera suya, vio el lugar donde yacia, dio la
vuelta alrededor de su cabeza, la empujoé varias veces con la pata, y al
comprender que no la podia hacer levantar, pareci6 como si estuviera
afligida y salio de la capilla. Se metid por entre las hierbas del bosque y, con
sus dientes, cortd una flor enteramente encarnada. Volvié atras con
presteza y la puso en la boca de su compariera que el paje habia matado, y
ésta recobré al punto la vida.]

Los versos que siguen a esta escena narran como fue resucitada la
damisela con la misma flor que devolvié la vida a la comadreja y mediante un
procedimiento idéntico, es decir, colocandole la flor en la boca. En esta parte del
relato, el narrador parece haber integrado al menos dos elementos del simbolismo
celta: en primer lugar, el bosque, particularmente la magia vegetal;, en segundo
termino, las comadrejas, ya que una de ellas fue capaz de procurarse una flor que
devolvia la vida.

Sobre la calidad de nemefon que el bosque tiene para los celtas, ya he
hablado con cierta recurrencia en esta investigacion. En cuanto a las comadrejas,
lo que resulta extraordinario es su “conocimiento” de la medicina vegetal, a la que
en este pasaje del /ai se le otorga la capacidad de “resucitar’, con lo que se niega
a la “muerte” el caracter de inexorable.

Al describir en paginas anteriores las propiedades extraordinarias que los

relatos celtas confieren a los druidas hice una primera alusion a la medicina

)
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vegetal. Segun lo que se narra en la Batalla de Mag Tured —texto citado vy
traducido por Le Roux— las plantas medicinales son un don divino asociado con
Miach, hijo de Dian Cecht, el gran dios de la medicina y cirujano de los Tuatha Dé
Dannan, quien maté a su hijo por un acto que consideré insolente (Le Roux, 1961:
63-64).

En la Batalla de Mag Tured se describe cémo brotaron trescientas sesenta
y cinco plantas curativas de la tumba de Miach. Dian Cecht coloco algunas de
ellas alrededor de una fuente de agua, por lo que, a partir de entonces, los
manantiales quedaron asociados a la medicina y recibieron la denominacion de
“fuente de la salud” (Le Roux, 1961: 66).

En el /ai de Deus Amanz existe un pequefio paralelismo con el fragmento
de la Batalla de Mag Tured que narra el origen de las plantas medicinales. La
parte del relato de Marie de France que habla sobre los vegetales curativos
comienza cuando la joven protagonista envia a su amado con su tia para que le
prepare una pocion capaz de otorgarle una gran fuerza fisica, con el fin de salir
victorioso de la prueba que el padre de la joven exige a todo aquél que pretendiera
casarse con su hija:

En Salerne ai une parente,

riche femme, mut ad grant rente.
Plus de trente anz i tant usé

que mut est saive de mescines.
Tant cunuist herbes et racines,
si vus a li volez aller

e mes lettres od vus porter,

€ mustrer li vostre aventure,

ele en prendra cuseil e cure :
teus leituaires vus durat

e teus beivres vus baillerat

que tut vus recuforterunt

e bone vertu vus durrunt. (vv. 103-116)

[En Salerno, dijo la muchacha, tengo una parienta, mujer muy rica y
acaudalada. Ha vivido alli mas de treinta afios y se ha ejercitado tanto en el
arte de la fisica, que es muy sabia en medicinas. Conoce muchas hierbas y
raices, y si queréis ir a verla llevarle una carta mia y explicarle vuestra
situacion, ella reflexionara y se ocupara de ello. Os darg unos electuarios y
0s entregara unos bebedizos que os reforzaran completamente y os daran
vigor.]
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En Deus Amanz, la medicina vegetal incluye el estudio corporal de quien
tomara el bebedizo: |a tia de la joven retuvo al muchacho hasta que determiné con
precision su constitucion fisica, lo hizo ingerir “ciertas medicinas” y, al final, le
entregd el tan esperado brebaje fortificante:

A Salerne vait surjurner,

a l'aunte s’amie parler.

De sa part li dunat un brief ;
quant el I'ot lit de chief en chief,
ensemble od li I'a retenu

tant que tut sun estre ad seu.
Par mescines 'ad esforcié.

Un tel beivre li ad chargié,

ja ne serat tant travaillez

ne si ateinz ne si chargiez,

ne li resfreschiest tut le cors,
neis les vaines ne les 0s,

e qu'il nen ait tute vertu

si tost cum il 'avra beu.

Le beivre ad en un vessel mis.
Puis le remeine en sun pais. (vv. 143-152)

[El muchacho se marché a Salerno para hablar con la tia de su amiga y le
entregd de su parte una misiva. Cuando ésta la hubo leido de la cruz a la
fecha, lo retuvo con ella hasta conocer bien su constitucion. Lo reforzé con
medicinas y le entregd un bebedizo que, por mucho que estuviese agotado,
oprimido o cargado, le renovaria todo el cuerpo, incluso las venas y los
huesos y tendria un gran vigor tan pronto como lo hubiese bebido. Después
puso el bebedizo en una redoma y lo hizo regresar a su pais.]

Sin embargo, todo el proceso “curativo” y “fortificante” del muchacho
dependia del bebedizo, como lo demuestra el hecho de que, al no ingerirlo durante
la prueba, el joven cayd muerto al estallarle el corazén por el esfuerzo fisico
realizado monte Varriba (vv. 212-215). Para intentar reanimarlo, la muchacha tomo

la redoma y quiso darselo a beber, pero ya era demasiado tarde.

La pucele vit sun ami,

cuida K'il fust en paumeisuns.
Lez lui se met en genuilluns;
sun beivre |i voleit doner,”
mes il ne pout od li parler.

Issi murut cum jeo vus di.

Ele e pleint a mut haut cri,
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puis ad geté & espaundu

le veissel u li beivre fu.

Li muns en fu bien arusez ;

mut en ad esté amendez

tuz li pais e la cuntree :

meinte bone herbe i unt trovee

ki del beivré orent racine. (vv. 216-229)

[La doncella vio a su amigo, pens6 que estaba desmayado y se puso de
rodillas junto a él. Le queria dar el bebedizo, pero él no pudo hablar. Asi
murio, tal como os digo. Ella lo lloré con grandes gritos y después derramé
y esparcié el contenido del frasco en que estaba el bebedizo. EI monte
quedo rociado de él, y el pais y la comarca se beneficiaron con esto, pues
después se encontraron alli muchas hierbas medicinales que habian
echado raiz a causa del bebedizo.]

El paralelismo que veo entre la Batalla de Mag Tured y Deus Amanz tiene

que ver con el “origen” de las plantas medicinales, cuyo nacimiento esta asociado

a en ambos relatos con la muerte: tanto la desaparicién de Miach como la del

‘muchacho de Deus Amanz engendran un bien para los demas; su muerte se

transforma asi en don de vida para otros.

En ambas historias, existe también un trasfondo tragico relacionado con la

figura del padre. Dian Cecht mata a su hijo Miach por haber curado de mejor

manera que él la mano de Nuada:

Nuada fue herido, y Dian Cecht le colocd una mano de plata que se movia
como una mano natural. Esto no parecié muy adecuado a su primogénito
Miach, quien tomd la mano cercenada de Nuada [y] pronuncié las palabras:
«Coyuntura con coyuntura y nervio con nervio», y curé a Nuada al cabo de
tres veces nueve dias [en trois fois neuf jours]. Durante los primeros nueve
~dias, puso la mano [de Nuada] en su costado y ésta se cubridé de piel...
Descontento por semejante insolencia, el dios médico Dian Cecht matd a su
hijo (Batalla de Mag Tured, traducida y citada por Le Roux, 1961: 63-64).

El padre de la joven de Deus Amanz “quiere tanto a su hija” que no le

permite tener ningun enamorado y, debido a las habladurias que esto suscitd, tuvo

la ocurrencia de imponer a los pretendientes de la joven una insuperable prueba

fisica que consistia en alcanzar la cumbre de un empinado monte cargando a la

doncella.

Quant il oi qu’hum en parla,
mut fu dolenz, mut li pesa.
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Cumencga sei a purpenser

cument s’en purrat delivrer,

que nuls sa fille ne quesist.

E luinz e pres manda e dist,

ki sa fille vodreit aveir

une chose selst de veir:

sortit esteit e destiné,

desur le munt fors la cité

entre ses braz la portereit

si que ne se resposereit. (vv. 35-46)

[Cuando él oy6 que se hablaba de ello, se sinti6 muy afligido y le pesé
mucho, y empezé a pensar como podria evitar que otros pretendiesen a su
hija. Mand6 decir, lejos y cerca, que quien quisiese obtener la mano de la
princesa debia saber una cosa: estaba predicho y queria el destino que
debia llevarla en brazos, sin tomar reposo, hasta la cima del monte que
habia fuera de la ciudad.]
Un dltimo paralelismo que me parece importante subrayar es el de que
tanto en el pasaje de |la Batalla de Mag Tured como en Deus Amanz, |a figura del
padre se asocia con la muerte de los hijos, en el relato irlandés directamente y por

envidia; en el /ai de Marie de France, indirectamente, a causa de los celos.

Otro tipo de elemento tradicional celta que se encuentra en Los Lais de
Marie de France es la infervencic’m de personajes claramente identificables con la
Materia de Bretafa. Esto sucede de manera pariicular en los /ais de Lanval —en
donde aparecen el rey Arturo, la reina Ginebra y los caballeros de la mas conocida
de las cortes bretonas— y en el de Chievrefoil, donde se menciona a Tristan,
Isolda y al rey Marc.

En Chievrefoil, es interesante subrayar la presencia de otros elementos
tradicionales celtas, ademas de la conocida presencia de personajes miticos
bretones. La pequefia rama de avellano enredada con un brote de madreselva que
Tristan coloca por donde sabe que pasara la reina, y que simboliza, en primer
término, la indisoluble relaciéon de los amantes (vv. 62-76) recuerda también al
roble enlazado con el muérdago que se cité en la descripcion de los druidas al
principio de este capitulo y que constituyen dos de las especies vegetales mas

veneradas por los celtas. Ademas, en Chievrefoil €l nemeton que constituye el
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bosque sirve de refugio para los amantes (vv. 92-94) con lo que el simbolismo

que emana de los arboles y el bosque queda unido a la pasién amorosa.

La presencia de elementos celtas en Los Lais no siempre es claramente
identificable. Por ejemplo, en el /ai de Milun |a presencia de los simbolos del Otro
Mundo se ha vuelto casi transparente, en tanto que en el de Lalstic es casi
imperceptible. El cisne mensajero de Milun:(vv. 172, 208-220) puede asociarse,
aunque muy lejanamente con el tema de los gansos protectores que se desarrolla
en varios relatos de la antigua literatura celta (Markale, 1992: 74). Un valor
simbdlico mas evidente respecto a esta especie de ave resulta al tomar en cuenta
que los celtas relacionan al cisne con los atributos de algunas divinidades
femeninas (Green 1995: 171 y ss.) ademas de que se le considera como
intimamente ligado al amor y a la inocencia (Green, 1995. 174). Puede
considerarse entonces que, en el lai de Milun, el simbolo del cisne mensajero
impregna la relacion de Milun y la dama con los dos valores que |a tradicion celta
le confiere: el amor y la inocencia, ‘al ser esta ave la que, por los mas de veinte
anos de separacion, unié con su vuelo los amantes.

En cuanto al pretexto del ruisefior en Ladstic, 1a presencia de esa ave
canora parece recordar el murmullo fascinante de los pajaros del Otro Mundo,
aunque no me ha sido posible establecer una asociacion mas directa entre el
ruisenor y la tradicién celta.

Finalmente, en el /ai de Fresne existe la alusidn a dos arboles sagrados de
los celtas: el fresno y el avellano. En el relato de Marie de France, el fresno que
estd junto a la puerta de la abadia adquiere el valor céltico de toétem tribal al
otorgar su nombre a la protagonista, que de recién nacida fue depositada al pie de
ese arbol (vv. 229-230).

Con el correr de los afos, Fresno se transformd en una hermosa
muchacha.

Quant ele vint en tel ée
que Nature furme buté,
en Bretaine ne fu si bele
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ne tant cureise dameisele ;
franche esteit e de bone escole,
e en semblant e en parole. (vv. 235-240)

[Cuando llegd a la edad en que Naturaleza forma la hermosura, no hubo en

Bretafa doncella tan bella y cortés. Era virtuosa y de buenos modales, tanto

en su trato como en sus palabras. No habia quien al verla no |la amase y

apreciase mucho.]

La hermosura de Fresno puede aludir también al valor simbdlico que este
arbol tiene para los celtas, al ser una de las especies sagradas cuya madera esta
presente en ciertos rituales druidicos.

A lo largo del tiempo y del desarrollo de la literatura celta, el profundo apego
de los pueblos de “las islas al norte del mundo” por los arboles se ha plasmado en
las descripciones de diversa indole como, por ejemplo, las que se encuentran en
el pasaje La Muerte de Cuchulainn que cita Le Roux (1961: 70) o en los poemas a
los que hace referencia Sainero:

El culto celta a los arboles también ha sido motivo de bellos poemas a
través de los siglos, el Canto a los arboles de la foresta (andnimo del s. XIlI),
es un interesante poema que nos ofrece una descripcion de los diferentes
poderes de los arboles: el verde roble es el mas poderoso, el abedul,
promete abundante fortuna, el tejo es el arbol sagrado por excelencia, y
todos ellos son sagrados: «Patriarca de todos los arboles duraderos es el

tejo, / sagrado en las fiestas, como es bien sabido» (1998: 20).

Fresno tiene una hermana llamada Avellano (vv. 335-336) cuya belleza
debe de ser tan considerable como la Fresno, pues son gemelas. En este sentido,
el nombre del personaje parece aludir a otra de las caracteristicas primordiales
que de los celtas veian en los arboles: una magnificencia natural excelsa.

Por otra parte, al emplear dos especies vegetales sagradas en una relacion
filial humana, ésta puede hacerse eco de la estrecha relacién de parentesco
simbdlico que existe entre ambos arboles de la foresta de los celtas. Una

aproximacion mas clara y precisa me parece imposible, al menos por el momento.
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RESUMEN

El -estudio de la religiébn celta, del sacerdocio druidico y de toda la
simbologia que emana de ellos ha tenido que hacer frente a la carencia de fuentes
historicas directas. A pesar de las dificultades que esto implica, se ha podido
establecer una serie de rasgos que todos los pueblos celtas —insulares y
continentales— compartian: desde los primeros tiempos de Hallstatt, durante el
brillante desarrollo de la Cultura de La Téne e incluso después de la decadencia
de la Civilizacién de los Oppida, los vestigios arqueolégicos hablan de un profundo
apego a la naturaleza por parte de estos grupos humanos. Este hecho se puede
rastrear en las historias que se conservaron en las narraciones de los distintos
Ciclos de la literatura irlandesa asi como en los relatos de la literatura galesa, por
lo que no parece descabellado suponer que en ellos se describe, aunque bajo la
apariencia de mitos, un pasado remoto que los celtas vivieron en tierras
continentales sobro todo durante la Cultura de La Téne, cuando los sacerdotes y
los guerreros constituian las castas mas elevadas de la sociedad.

Tanto los vestigios arqueologicos continentales como los datos que se
pueden obtener de las literaturas celtas insulares coinciden primordialmente en los
siguientes puntos:

1. En los textos literarios, el mundo de los dioses es descrito en términos
analogos a los de una sociedad de hombres guerreros, lo que bien puede
reflejar la propia organizacién social celta durante sus periodos de mayor
esplendor cultural en tierras continentales, muchos siglos antes de su
partida hacia las Islas Britanicas.

2. En la cosmovision que se encuentra presente en los manuscritos irlandeses
y galeses se manifiesta igualmente la importancia que tenia el culto
naturalista del que dan testimonio los vestigios arqueoldgicos y epigraficos.
Las divinidades celtas estaban relacionadas estrechamente con los
elementos naturales, tratese del agua, la tierra, el fuego y el aire o de
elementos del paisaje como bosques, fuentes acuiferas, calveros, etc. Cada

uno de ellos tiene un valor simbdlico dentro del pensamiento celta.

117



Forestas y Castillos

3. Una de las nociones mas importantes del culto naturalista celta lo
constituye el nemeton, término con el que se designan los lugares
sagrados, aquéllos donde moran las divinidades primigenias y que
constituyen auténticos santuarios naturales, lugares consagrados cuya
presencia se sefiala con algun tipo de elemento natural en el paisaje, entre
los que destacan los arboles, en particular el tejo, el roble, el fresno y el
serbal.

4. Al ser el lugar de culto por excelencia, el nemeton esta intimamente
vinculado con las fiestas de la comunidad; entre las mas importantes
festividades se encuentran Samain, Beltaine, Imbolc y Lugnasad. De estas
cuatro, Samain destaca por su riqueza simbolica y esplendor festivo; es en
el marco de esta celebracion que el Otro Mundo en el que habitan los
dioses irrumpe en el Mundo de los hombres. Del Mas Alla existen dos
visiones: la primera de ellas esta relacionada con la plenitud de bienes
como la juventud eterna, una riqueza material sin limites, un reposo al lado
de los héroes miticos mas famosos, etc.; la segunda concepcién del Otro
Mundo lo hace ser, ante todo, un lugar de prueba: es el camino del héroe,
las batallas, los sufrimienfos, las pesadillas, las carencias e incluso la
muerte que éste debe enfrentar y sufrir con el fin de alcanzar la plenitud de
sus propias facultades; esta vision del Otro Mundo esta intimamente
relacionada con los grandes héroes miticos irlandeses como Cuchulainn,
Cormac, Conle, Bran y tantos otros. Las dos visiones del Mas Alla se
hermanan en un punto: el arduo camino solitario del héroe conduce a la
plenitud del Otro Mundo visto como paraiso. Es por ello que el Otro Mundo
puede ser considerado como el Lugar en el que confluyen los valores
tradicionales mas elevados a los que el pensamiento celta aspira; ésta
podria ser una de las razones por las que el denominado Ciclo del Mas All4
esta presente en todos los demas Ciclos literarios irlandeses y en las
narraciones mas importantes de la literatura galesa.

5. Los depositarios de estos valores eran los druidas, a los que bien puede

llamarse “hombres de los robles”. Al ser los uUnicos poseedores del
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conocimiento mas elevado para los celtas —la druidechta—, los druidas
eran los mediadores entre los dioses y los hombres. Aunque no se sabe
mucho sobre la “realidad histdrica” de los druidas, los manuscritos ceitas
trazan de ellos una visién ideal que ha servido para reconstruir el “druida
histérico”. Entre las facultades que la druidechta confiere a los druidas se
encuentran el don de la profecia, la medicina vegetal y la autoridad para
encauzar la conducta de las clases mas elevadas de la sociedad a través
de recursos como la gers.
Algunos ecos de estos elementos tradicionales se pueden percibir en Los
Lais de Marie de France. Segun el tipo de elemento tradicional de que se trate asi
como de su mayor o menor presencia en Los Lais es posible clasificar estos
relatos en tres grupos principales. Esta clasificacion se basa en la serie de
analogias que se pueden establecer entre algunos de los antiguos relatos celtas y
los compuestos por Marie de France.
El elemento tradicional celta con mayor presencia y desarrollo narrativo en
Los Lais es el de la travesia hacia el Otro Mundo, tema que se encuentra
paﬁicularmente manifiesto en tres narraciones: Guigemar, Yonec y Lanval. En
cada uno de estos relatos el tema del viaje al Mas Alla se desarrolla de manera
particular. Sin embargo, es posible establecer entre ellos algunas similitudes: la
vision del Otro Mundo que la narradora de Lds Lais eligi6 fue la paradisiaca,
puesto que en sus relatos el Mas Alla no se concibe como un lugar de prueba, de
batallas y de muerte, sino como aquello que el héroe busca —el amor en el caso
de Guigemar, el lugar adonde se fue el amado en Yonec— o hacia donde es
raptado el héroe para no volver —en el caso de Lanval—, con lo que el Otro
Mundo se asocia en Los Lais con la sublime belleza. Los elementos que se
relacionan con Otro Mundo —como la barca en Guigemar— comparten con el Mas
Alla esa belleza extraordinaria, rasgo que es claramente identificable en la
descripcion de la ciudad de plata en el /ai de Yonec e incluso en el nemeton de
Avalon que se menciona en Lanval. El unico elemento que en estos lais no se
relaciona con la vision paradisiaca del Otro Mundo es la muerte que sufre

Muldumarec, el padre de Yonec.
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Al aproximar el valor simbdlico tradicional celta que se ha descrito para
otros elementos presentes en los relatos de Marie de France, como la cierva
blanca, la transformacion en pajaro de Muldumarec o en lobo del caballero de
Bisclavret, es posible encontrar una correspondencia entre el valor tradicional y el
desarrollo del tema del amor, particularmente en Guigemar y en Yonec. La cierva
blanca, simbolo de renovacién en la tradicion celta, se asocia con el cambio que
sufre el héroe Guigemar a través de su experiencia amorosa. Muldumarec se
presenta ante la dama bajo la forma de un pajaro para manifestarle su amor; su
transformacion en azor puede tomarse como el simbolo de su realeza en el Otro
Mundo al podérsele asociar con las divinidades celtas primigenias denominadas
Tuatha Dé Dannan. En cuanto al Bisclavret, existe una resignificacién de su
transformacion en lobo, puesto que en el /ai de Marie de France la mayoria de las
veces estd desprovisto de los aspectos guerreros relacionados con Morrigan, la
diosa irlandesa de la ira, de la venganza, aquélla que anuncia las masacres en los
manuscritos celtas; pero antes de que la historia concluya, el Bisclavret logra
vengarse furiosamente de la traicibn de su esposa —a quien él amaba sin
reservas— con lo que la transformacién en lobo vuelve a acercarse al valor
simbdlico que tiene en los relatos irlandeses.

Existen también en Los Lais algunos relatos en los que es evidente la
presencia de aspectos directamente relacionados con la druidechta: la prediccion
del futuro y la magia vegetal. Las cualidades druidicas de 'Ia Doncella de Lanval,
asi como el bebedizo de Deus Amanz recuerdan algunos de los secretos de los
druidas, aquellos conocimiento que los celtas elevaron muy por encima de los
otros y que eran capaces incluso de dominar las fuerzas de la naturaleza, cuanto
mas a los hombres.

La ciencia de “los hombres de los robles”, las referencias a algunos arboles
sagrados de los celtas, el mundo en el que habitan las divinidades primigenias de
esos pueblos, todo ello se encuentra inmerso en los relatos que Marie de France
compuso y en los que cada uno de sus lectores siempre encontrara algo por

descubrir.
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